जद १ 


“5 


५९ 
गे 


अर लें”: है* 3] | 4: 


7 ४३% 
4 ४] थ 
4 (7,6७०, १.०० 


९०४१५ 


अज्ञात की ओर 


(ए 
6९ 
है 
5 
बस 
दर 
| 


री 


आचाय श्र 


रन 


2... 


फ 
+ 
$ 


हज अविमककि 39 है हे कम 2 ++--- अल ज +क्‍च्नपनत नया एप: 77... 
2७८७८ 55% # ८ 


। 


| 


विज्ञान क्या है ? 

अज्ञात की खोज । 

और धरम ? 

धर्म भी है अन्लात की ही खोज । 


विज्ञान उस अज्ञात की खोज है जो कि वाद्य है और धर्म उसकी 
जो कि आमभ्यंतरिक है । 

वे दोनों एक ही फिक्‍के के दो पहलू हैं | 

वे शत्रु नहीं, मित्र हैं । 

और उन दोनों के मिलन ओर संतुलन में ही मनुष्य का 

भविष्य है । 


दी मस्िक+- 


तहत... -+-0808हक्‍त.तत००््-_- 


धर्म और बिज्ञान 


एक अमीवंस की गहरी अंधेरी रात्रि की बाते है और एक छोटे 
से गांव को घटना । आधो रात्रि बोत गई थो और सारा गांव नींद में इबो 
हुआ था । कुत्ती भी भोंक-भोंककर सो गये थे कि अचानक एक भोपड़े से 
उठ रही रोने और चिल्लाने की ग्रावाज ने सैभी की जगा दिया। अ्रधौ« 
निध्चित लोग उस भोपड़े की ओर भागने लगे । बूढ़े और बच्चे सभी उंसे 
सोये गांव में एक विक्षिप्ततसी गति आ गई। किसी को कुछ भी समभ में 
नहीं भ्रा रहा था । फिर भी लोग उस भोधंड़े के आसपास इकंट्ठ हो रहे . 
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ः । भोपड़े के भीतर से श्रावाज झा रही थी, “गआ्राग लगी है। मे जल 
रहो हूं । मेरा घर जल रहा है। ” कुछ लोग तो पानी भरी बालिडियां ले- 
लेकर भी ग्रा गये थे । लेकित भोपड़े के श्रासपास आग लगे होते का कोई 
भी डिन्‍्ह नहीं था । श्राग तो दुर, उस भोजड़े में एक दिया भी तहों था। 
वह एक ग्रत्यंत गरीब बूढी स्त्री की फोपड़ी थी । लोगों ने दरवाजे धकाये 
तो पाया कि खुले ही हुये हैं । कोई भागकर लालटेज ले श्राया तो भीड़ 
भीतर गई, बूढी सी जोर-जोर से रो रही थी श्रोर छाती पीट रहो थी, 
और साथ ही वह चिल्लाती भी जाती थी, श्राग लगी है। मेरे घर में श्राग 
लगी है। गांव के लोग यह दृश्य देखकर बहुत हेरान हुए, उन्होंते कहा-- 
क्या तुम पागल हो गई हो ? आग कडां है ? हम जरूर उसे बुझायेंगे, 
लेकिन वह है कहां ? यह सुत वह बूढी रोत्ता बंदकर जोर जोर से हंसने 
लगी श्रौर बोली, में पागल नहीं हूं, पागल हो तुम, श्राग तुम्हारे घरों में 
लगी है और उसे बुभाने तुम यहां श्राये हो ? जञ्लो और अपने घरों में 
श्राग को खोजो ? मेरे भीतर भी श्राग लगी है । लेकित उसे तुम कंते 
देख सकोगे ? और उसे तुम बुकाओगे भी कैसे ? उसे तो मुझे ही बुभाना 
पड़ेगा, भोतर की आग स्त्रयं ही बुझानी पड़ती है। आग बाहर होती तो 
तुप्त जरूर उसे बुझा देतें, लेकित आग तो भोतर है । यह कह बूढ़ी फिर 
रोने लगी और चिल्लाने लगी, मेरे घर मैं श्राग लगी है, में जल रही हूं । 


में भी उस रात्रि उस गांव में उपस्थित था । और क्‍या श्राप भी 
उपस्थित नहीं थे ? शायद श्राप उस घटना को भूल गये हों, लेकिन में 
नहीं भूला हूं । मेंने ग्रापको देखा था कि श्राप व्यर्थ ही नींद तोड़े जाने के 
कारण उस बूढ़ी स्त्री पर नाराज होते हुए वापस जाकर सो गये थे ।औऔर 


र्‌ 


सुबह जब ग्राप उठे थे तो उस घटना को भूल गये थे । वह पूरा गांव हो 
भ्रूल गया था पूरी पृथ्वी ही भूत गई है, उस छोटे से यांव “में ही तो 
सारी महुष्यता का आव।स है। 


आप तो सो गये थे, लेकित में फिर नहीं सो सका । उस बूढ़ी ग्रौ रत 
ने सदा के लिये हो मेरी नींद तोड़ दो क्योंकि मेंने जब ग्राग खोजने के लिये 
भीतर भांका तो पाया कि आ्राग तो नहीं थी । नींद थो और वह नींद ही 
आग थी । जीवन नींद में हो! जल रहो है, वह निद्रा हो है । दुख वही है, 
पीड़ा वहो है । श्रश्ति, लेकिन ग्राप उसे नहीं देख पाये क्योंकि आप पुत्तः सर 
गये और सपने देखने लगे। सपने नींद के साथो हैं, वे नींद को नहीं टूटने देते, 
वे तो अग्नि में छत को भांति हैं । दुखद सपने जरूर थोड़ा सा घुआं पैदा 
करते हैं और करवट लेने को मजबूर कर देते हैं । लेकिन सुखद सपनों की 
आशा में उन्हं सह लिया जाता है। और वे न हों तो सुखद सपने भी नहीं 
हो सकते हैं । क्योंकि उच्टों की काली पृष्ठभुमि में तो सुखद सपनों को 
शुभ्र रेखाये उभर पाती हैं । ऐसे सुख और दुख के सपने दो बलों की 
जोष्छी की भांति नींद को ग.ड़ी को चलाये जाते हैं । और नींद में जोवन 
खोता है क्‍यों क जो सोया है वह जीवित ही कहां है ? 


और जीवन के दुख की यह कया है बहुत पुरानी, मनुष्य जितनी 
हो पुरानी है यह कथा, लेकिन जो कहता है जीवन जल रहा है, वह 
पागल प्रतीत होता है और हम उससे पूछते हैं--कहां है ग्राग ? और हम 
पानी भरी बाल्टियां लेकर दौड़ते हैं कि आग को बुरा दे । लेकित आग 
बाहर नहीं है इसलिये बाहर ही देखने वाली आंखे उसे नहीं देख पाती हैं 


श्रौर ग्राग बाहर नहीं है इसलिये बाहर का पाती भी उसे कैसे बुभा 
सकता है ? 


लेकित ग्राग चाहे दिखाई पड़ती हो या न पड़ती हो लेकिन जीवन 


में उसकी जलत तो सभी को अनुभव होती है । 
न है तो जलायेगी तो ही, चाहे हम उसे देखे या न देखे', उसका 
जलाना हमारे देखने पर निर्भर नहीं है। वस्तुतः तो हम उसे नहीं देखते 
हैं, इसलिये वह हमें जला पाती है । हमारा न देखता ही उसका होता है, 
हमारे अंधेपत में ही तो उसके प्राण हैं। श्लरौर जब वह जलाती है और 
मनुष्य उस भ्रहदय और अज्ञात अ्रग्ति से फुलसता और पीड़ित होता है। 
तो बजाय यहै खोजने के कि उस श्रदृश्य अ्रग्ति का मुलख्रोत कहां है, वह 
पानी की खोज में दौड़ता है, यह पानी की खोज ही संसार है, हम सब 
पानी की खोज में दोड़ रहे हैं, वह पानी चाहे धन का हो, चाहे यश का 
चाहे मोक्ष का, पानत्ती की दौड़ का एक श्रनिवाय॑ लक्षण है कि वह सदा 
बाहर होता है, और दूसरा श्रनिवार्य लक्षण है कि उसे पाने के लिये दौड़ता 
पड़ता है, क्योंकि जो बाहर है, वह श्रनिवार्यतः दौड़ाता है। श्रौर सबसे 
बड़ा मजा यह है कि जो पानी के लिये दौड़ता है उसके भीतर की आ्राग 
श्रोर जोर पकड़ती जातो है क्योंकि दौड़ से वह और उत्तप्त होता है। श्रौर 
दौड़ से उसका ज्वर श्रौर तीत्र होता है, श्रौर फिर जितना वह दौड़ता है, 
उतनी थआ्राग तोत्र होती है और जितनी श्राग तीज होती है । वह उतना हीं 


श्रोर दौड़ता है, ऐसे एक दुष्ट चक्र पैदा हो जाता है। क्या इस चक्र का नाम 


जज नहीं है ? श्रौर एक तो पानी मिलता नहीं है, क्योंकि श्रविक 
वर मगमरीचिका सिद्ध होते हैं। श्रौर यदि पानी मिल भी जाये तो 
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भी व्यथ सिद्ध होता है क्योंकि बाहर का पानी भीतर की आग को कंसे 


मिटा सकता है ? अर्थात्‌--ज्न्हिं" पानी मिल जाता है वें ओर जिन्हें 
पानी नहीं मिलता, वे श्रंततः समात ही अ्रसफल सिद्ध होते हैं। संसार 
श्रौर सफलता का कहीं भी मिलन नहीं है क्योंकि संसार का दुष्ट चक्र 
अग्सफल होने को आ्राबद्ध ही है, संसार की अ्रसफलता उसकी आंतरिक 
अनिवार्यता है । 


महान्‌ सिकन्दर की मृत्यु हुई । लाखों लोग उसे देखने आये, उसके 
दोनों हाथ ग्रर्थी के बाहर थे, जो कि रिवाज के एकदम प्रतिकूल था । हाथ 
सदा सभी देशों में ञ्र्थी के भीतर ही होते हैं, लोग इसका कारण पुछने 
लगे तो ज्ञात हुआआ कि सिकन्दर ने चाहा था कि उसके दोनों हाथ ग्र्थी 
के बाहर ही रखे जावे ताकि लोग भलीभांति देख सके कि उसके हाथ भी 
खाली ही हैं । वह भी संसार से खाली हाथ ही जा रहा है। काश ? 
सभी मृतकों के हाथ अर्थियों के बाहर रखे जा सके, ताकि यह सत्य रोज- 
रोज प्रत्येक को दिखाई पड़ते लगे कि संसार और भरे हाथों का कोई 
भी संबंध नहीं है । 


मनुष्य के भीतर जो आग है, वह बाहर के किन्‍्हीं भी उपायों से 
नहीं बुध सकती है । 


मनुष्प के भीतर जो दुख है, वह बाहर के किन्हों भी सुखों से 
नहीं मिट सकता है । 


मनुष्य के भीतर जो अ्रंधकार है, बाहर के कोई भी सूर्य उसे नष्ट 
करने में ग्रसमथ्थ हैं । 


लेकिन, भ्रब तक यही हुआ है, श्राग भीतर है ऋर बुभाने की 
कोशिश बाहर है। | 


विज्ञात का जन्म इसी कोशिश से हुआ है । 

में विज्ञान के विरोध में नहीं हूं, में तो विज्ञान का पत्र हूं । 
लेकिन यह जरूर कहना चाहूंगा कि, वह अकेला मनुष्प के जीवन को 
शांति, आ्रानन्‍्द और श्रथ देने में समर्थ नहीं है श्रौर न कप्ी समर्थ हो 
हो सकेगा । वह सुविधा दे सकता है ,्रौर सुविधाये' ज्यादा से ज्यादा दुख 
के व्स्मिरण में क्षणिक रूप से सहयोगी हो सकती हैं । लेकिन थोड़े ही 
समय में सुविधाये स्त्रीकृत श्रादतं! हो जाती हैं और दुख श्रपरी जाह 
वापस लौट आता है, सुविधाओं से दुख मिट्ता नहों, बस केत्रल छिपता 
है । इसीलिये सुत्रिधाये' और सुविधाओं की माँग लाती हैं और एक 
ऐसी दौड़ पैदा होती है जिसका कि कोई अंत नहीं है, श्ौर यह दौड़ ही 


एक तनाव और ग्रशांति तथा दुख बन जाती है, वह ग्रंतट्रोत दौड़ ही 
विक्षिप्तता बन जाती है। 


शरौर के तल पर विज्ञान का श्रर्थ औ्ौर प्रयोजन है। दरीर के 


तल पर कष्टों के निवारण में उसकी महती उपादेयता है। क्योंकि कष्ट 


बाहर हैं, इसलिये बाहर का पानी उन्हें बुझा भी सकता है। मनुष पर्कै 


कि हि. मं कष्ट नहीं है । निश्चय ही वे संताप की परिधि हैं, किन्तु 
फ श कक है। श्रौर परिधि पर लाये गये सभी सुख इस 
2. “अल हे ही सहयोगी होते हों लेकिन वे इसे मिटा नहीं पाते 
गण गत व॒र्मे हे श्रांतरिक पीड़ा का बोक और प्रखर 

7 जगता है, यही तो कारण है कि बाह्य समृद्धि के 


द्‌ 


उठते शिखरों के नीचे श्रांतरिक दरिद्रता और दैन्य की खाइयां अनि- 
वायंतः और भी मुह बाकर खड़ी हो जाती हैं । 


महावीर और बुद्ध को बाद्य सुखों के मध्य में यह दुख पुर्णां सपष्ट 
होकर दीखा हो तो आदचर्य नहीं है । 


लेकिन विज्ञान से आई समृद्धि के कारण क्रमशः पूरी मनुष्यता 
ही उस बोध के निकट पहुँच रही है । 


विज्ञात की प्रगति के साथ एक बड़। भ्रम भी भंग हो गया है, कि 
बाह्य समृद्धि आंतरिक संगीत और शांति को जन्म दे सकती है । 


जिज्ञान के विकास ने ही विज्ञान की सामथ्य॑ और ग्रसामर्थ्य को 
सुस्पष्ट कर दिया है। 


विज्ञान की सीमा और शक्ति का बोच अरब अरुष्ट नहीं है । 


थिज्ञान न तो उस ग्रर्थ में व्यय है जसा कि अंधे धामिक लोग 
सोचते थे और न उस श्रर्थ में पुर्ण जसा कि अंधे जिज्ञान प्रेमियों की 
धारणा थी । 


असल में ग्रंथापत चाहे वह किसी भी प्रकार का हो, कभो भी 
तथ्यों को वेसा ही नहीं देख पाता है जसे कि वे होते हैं । अ्ंघापन सदा 
ही तथ्यों पर सिद्धांतों को लादता है। वस्तुतः तथ्यों पर सिद्धांतों को 
लादना हो तथ्यों को न देखना है। तथ्यों को सीथा देखने से आंखे 
खुलती हैं श्रौर जो ज्ञान उपलब्श् होता है, वह जीवन को बांवता नहीं, 
बल्कि मुक्त करता है। 


« जीवन को पुर्वनिर्धारित सिद्धांतों के ढांचे में देखने के कारण ही 
मनुष्य ग्राज तक खंड्त और पंगु रहा है, वह पूरे श्रौर समग्र जीवत को 
नहीं देख पाता है। उसने जीवन को बिता चुनाव के नहीं देखा है। 

इसलिये जीवस जेसा है; श्रपनी पुर्णाता, समग्रता और अ्रखंडता में वह उस्े 
जानने और जीने से वंचित रहा है । 


धर्म के प्रभाव में वाह्य को अस्वीकृत किया गया था और फ़िर 
उसके विरोध और प्रतिक्रिया में ग्रांतरिक को अस्वीकृत कर दिया गया 
था । यह दूसरा अस्वीकार विज्ञान के इदं-गिद॑ इकट्ठा हुआ था। धर्म 
श्रोर विज्ञात ऐसे एक दूसरे के विरोध में खड़े हो गये थे, यह विरोध 
घर्म और विज्ञान का नहीं, वरतन्‌ मनुष्य के चित्त में एक अ्रति के विरोध 
में पंदा हुई दूसरी अति का विरोध था । मनुष्य का _चिक्त ग्रतियों में 
डोलता है। घड़ी के पेन्ड्ुलम को भांति उसकी गति है। एक गञ्रति दूरी 
श्रति को जन्म दे देती है । और श्रतियों में सत्य कभी नहीं होता है। 
अति सदा ही अ्वूरी होती है, नहीं तो वह अ्रति हो नहीं हो सकती है। 
। सत्य तो मध्य में है | सत्य तो है वहां, जहां दोनों श्रतियां शुन्य श्रौर 
शांत हैं । अतियों के अ्रतिक्रमण में हो सत्य है । 


जीवन न तो एकांतत: बाह्य है और न एकांततः आंतरिक ही 


5 नो ही हैं या दोनों ही नहीं हैं। जीवन को मात्र आंतरिक में 
दखन से केन्द्र ही 

ऊद्र हो रह जाता है श्रौर परिधि खो जाती है जबकि ब्रिना 
कोई 


द्र 


कन्द्र केस हो सकता है| परिधि है तो ही केच्र है, श्र 
कर र्सिः 
दा में देखने से केन्द्र खो जाता है और मात्र परिधि रह 
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जाती है जबकि बिना केन्द्र के परिधि हो ही कंसे सकती है? जीवन तो 
दोनों में हैं श्रोर इसलिये जीवन किसी एक में ही नहीं है। 

विज्ञान बाह्य की खोज है, परिधि की । धर्म आंतरिक की खोज 
है, केन्द्र की । विज्ञान पदार्थ में प्रत्रेश है। धर्म परमात्मा में । बाह्य एक 
श्रांतरिक विरोध में दिखाई पड़ते हैं किन्तु वस्तुतः वे किसी एक ही सत्य 
के पहलू हैं, उनका विरोधाभास मनुष्य के शब्दों में ही है, मनुष्प की 
खंडित दृष्टि ने सभी कुछ खंडित कर डाला है, जबकि जीवन तो एक 
है और अखंड है। 

जीवन ग्रांतरिक और बाह्य की अखंडता है | जो स्त्रांस भीतर 
श्राती है, वही बाहर जाती है, भोतर और बाहर उसकी हो यात्रा के दो 
बिन्दु हैं | स्त्रय॑ स्त्रांस क्या हैं? वह आंतरिक है या बाह्य ? वह दोनों है और 
वह दोनों नहीं है, अंतर के बिन्दु से देखने पर वह आंतरिक है और बाह्य के 
बिन्दु से देखने पर बाह्य और स्वांस के स्वरूप में ही देखने पर वह दोनों है 
और दोनों नहीं है । ऐसा ही जीवन भी है, वह एक बिन्दु से बाह्य है, 
एक बिन्दु से आंतरिक और स्वरूप से दोनों है आर दोनों नहीं है, बाह्य 
बिन्दु विज्ञान है, अंतर बिन्दु धमं ॥। ओर फिर है जीवन का स्कऋप 
उसे तो वही जान पाता है जो अंतर बाह्य से शुन्य होता है क पोंकि सब 
कोरणों से, दृष्टियों से, जिन्दुओं से जो शुन्य हो जाता है, वही जीवन 
की समग्रता में प्रतिष्ण पाता है । जब तक दृष्टि है, कोण है, बिन्दु है 
तब तक खंड है क्योंकि तब तक में कहीं हुं और इसलिये सब कं नहीं 
हो सकता हूं । जहाँ दृष्टि नहीं है, कोण नहीं है, डिन्दु नहीं है, वहाँ में भी 
नहीं हूं और तब जो है, बस वही है। वही है सत्य । सत्य कोई दृष्टि नहीं है, 
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वह तो वहां है जहां सत्र दृष्टियां शुन्य हो जाती हैं; दृष्टियां जहां त 
वहीं उसका दर्शन है, जो कि सत्य है, भ्रौर सत्य का ग्रनुभव हो वह 
है जो कि जीवत में लगी अग्ति को बुझा सकता है। 


हे 
जेल 


लेकिन, मनुष्य जहां स्त्रय॑ को सदा पाता है, वह चित्त द्शा 
श्रंतर और बाह्य में विभाजित है । इस विभाजन पर हो मनुष्य स्त्रयं को 
पाता है, उसका अहं बोध ही इस विभाजन के पीछे है, वह है इसलिये 
यह विभाजत है । यह विभाजन है, इसलिये वह है। इसी श्रग्ति में तो हम 
सब खड़ हैं और जल रहे हैं। फिर बाह्य की ओर जो जाता है वह पाता 
है कि विभाजत और तनाव बढ़ता जा रहा है, क्योंकि उसकी परिधि 
बढ़तो ही जाती है। और केन्द्र दूर से दुर होता जाता है, इसीलिये विज्ञान 
का आरंभ तो है लेकिन अंत नहीं, इसलिये विज्ञान एक यात्रा भर है, वह 
साधन मात्र है, साध्य वह नहीं है। वह चलता है, लेकिन कहीं पहुँचता 


नहीं है। 


हा 3 + 
पर्म हैं तर को दिल्ञा । शायद 


कर वह दिशा नहीं, श्रवि 
क्योंकि दिशाये' तो सब बाहर डर 25] 


की श्रोर ही होती हैं । 
धर्म है श्रंतर की ओर गति 


श्रगति है॥ < प्रोंकि 


ओर गति । लेकित नहीं, शायद वह गति नहीं, 
गतियां तो सब स्व्रयं से दूर ही ले जाती हैं। 

धरम है केन्द्र की ओ्रोर दृष्टि 
स्थ्य का भेद तो है परिधि 
नहीं है । 


। लेकिन नहीं, दृष्ण और हष्ट श्रौर 


र,.,,...केच्र पर तो ऐसा कोई भेद ही 
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विज्ञान तो परिभाष्य है, लेकित फ़िर धर्म क्या है? 

धम परिभाष्प नहीं है । जो बाह्य है, उसको ही परिभाषा हो 
सकती है । जो श्रांतरिक है उसकी परिभाषा नहीं हो सकती है । 

वस्तुतः जहां से परिभाषा शुरू होती है, वहीं से विज्ञान शुरू हो 
जाता है, क्‍योंकि वहीं से वाह्म शुरू हो जाता है। 

विज्ञान है शब्द में | धर्म है शुन्य में । क्प्रोंकि परिधि है अभिव्यक्ति 
शौर केच्र है भ्रज्ञात और अहृदय और श्रप्रगट । वृक्ष और बीज की भांति 
ही वे हैं। विज्ञान वृक्ष है, धर्म बीज हैं । 

विज्ञान को जाना जा सकता है, धममं को जाना नहीं जा सकता, 
लेकिन धरम में हुआ जा सकता है ओर घमं में जिया जा सकता है। 

विज्ञान ज्ञान है, धर्म जीवन है । 

इसलिये विज्ञान की शिक्षा हो सकती है, घमं की कोई शिक्षा 
नहीं हो सकती है। 


विज्ञान है ज्ञात और ज्ञेगय की खोज । धर्म है ग्रज्ञात और अज्ञेय में 
निमज्जन, विज्ञान है पाना, धर्म है मिटना । इसलिये विज्ञान बहुत हैं, 


, लेकिन धर्म एक ही है । इसलिये ही विज्ञान है विकासशोल। किन्तु धर्म 


शाइवत है। 

जीवन की परिधि को ओर जाने से तो केन्द्र से दुर निकल जाते 
हैं, लेकिन एक बड़ा आारचये है कि जो केन्द्र कौ ओर जाता है। वह 
परिधि से दुर नहीं निकलता है, उल्ठे परिधि और निकट आती जातो है। 
झौर ठोक केन्द्र पर पहुँचने पर तो परिधि विलीन हो हो जाती है क्‍योंकि 
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केद्र भी विलीन हो जाता है, परिधि पर परिधि भी है। और केन्द्र भी है। 
केद्ध पर न केद्र है न परिधि है। आ्रांतरिक तो ग्रंततः उसका द्वार बन 
जाता है जो कि न आंतरिक है, न बाह्य है, इसलिये में कहता हूं कि 


विज्ञात का तो धर्म से विरोध हो भी सकता है । लेकिन धर्म का विज्ञान 


से विरोध अ्रसंभव है । बाह्य का आंतरिक से विरोध हो सकता है लेकित 


आंतरिक के लिये तो कोई बाह्य है ही नहीं । पुत्र का मां से विरोध हो 


सकता है लेकिन मां के लिये तो पुत्र का होता उसका स्त्रयं का 


होना हो है। 


धर्म विज्ञान के विरोध में नहीं हो सकता है, और जो हो वह 
धर्म नहीं है । 

धर्म संसार के विरोध में भो नहीं है, संसार धर्म के विरोध में हो 
सकता है, लेकिन धर्म संसार के विरोध में नहीं हो सकता है। 

धर्म सर्वे अविरोव है और इसलिये तो धरम मुक्ति है। जहां विरोव 
हू वहां बंबन है ।” 

और जहां विरोध है वहां श्रशांति है, वहां श्रग्ति हे 


वृढ़ी स्थो सही तो चिल्लाती थी । “मेरा घर जल रहा है । 
मेरे जीवन में आग लगी है ।” 


और लोग पहुंचे थे विज्ञान की बाल्टि यां लेकर, बाह्य का जल 
लेकर, तो वह हंसने लगी थी । वह ग्राज भी हंस रही है क्योंकि जीवन 
में आग आज भी लगी रात्रि श्राज भी श्रमावस की है। गांव आज 
भी सोते से जाग पडा है, पडोसी ग्राज भी दौड़े चले आ्राये हैं, लेकिन फिर 
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3७० 


पी पक 


वे ही बातें पूछ रहे हैं। वे पुछते हैं, आग कहां है? दिखाई तो नहीं 

देती, बताओ्रो, हम उसे बुकादे , हम पानी की बाल्टियां ले आये हैं| हर 

रात्रि यहो हो रहा है, वही बात हर रात दुहरती है। लेकिन आग है 

भीतर, और पानी है बाहर का । अब आग बुके कँसे ? आग और बढ़ती 
ही जाती है और आदमी उसमें भुलसता ही जा रहा है। यह भी हो 
सकता है कि आग तो न बुरे और आदमी को ही बुभता पड़े । और 
यह भी हो सकता है कि आग के चरम उत्ताप में आदमी परिवर्तित हो 
जावे श्रौर उसकी नींद दूट जावे और इस आग से वह और भी निखरा 
हुआ स्त्रएां होकर बाहर निकले । यह स्मरण रहे कि विज्ञान आ्राग को 
नहीं बुझा सका है, उल्टे विज्ञान की सभी खोजे ग्राग को और प्रज्वलित 
करने में ही सहयोगी हो गई हैं । 


विज्ञान के लिये मनुष्य ने कितना श्रम नहीं किया है? अथक 
खोज से विज्ञान खड़ा हुआ है । लेकिन आग जहां थी, वहीं है, उसकी 
लपटे' जरूर उसी मात्रा में विशाल हो गई हैं जिस मात्रा में विज्ञान ने 
मनुष्य के हाथों में शक्ति दे दी है।यह शक्ति उस अग्नि का ई घन 


बन गई है । 


श्रज्ञान के हाथों में शक्ति ग्रात्मघाती हो उठे तो इसमें आइचये 
ही क्‍या है ? मुझे तो पिछले दो महायुद्ध मनुष्यता द्वारा सावलौकिक 
भ्रात्मघात की पूर्णां तैयारियां ही मालूम पड़ते हैं | दो महायुद्धों में शायद 
१० करोड़ लोगों की ह॒त्या हुई है। और तैयारी झागे भी जारी है। 
तीसरा महायुद्ध होगा श्रन्तिम । 
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इसलिये तहीं कि फिर मनुष्य युद्ध नहों करेगा वरन्‌ इसलिये 
कि फिर मनुष्य युद्ध करने को बचेगा हो नहीं ।,...स्वयं को नष्ट करने की 
मनुष्यता की आतुरता अकारण भी नहीं है। शायद बाह्य को एकांगी 
खोज से जो विफलता हाथ आई है, उसके विवाद में ही आत्मघात का 
यह विराट श्रायोजन चल रहा है। मनुष्य के हाथ सारो दोड़-धूप के 
बाद भी खाली के खाली हैं । जीवन ही रिक्त, अर्थहीन और खाली है। 
सिकन्दर ने मरते समय ही जाना कि उसके हाथ खाली हैं, इसलिये मरने 
फी जिम्मेदारी उसने स्त्रयं अपने ऊपर नहों ली । शायद अरब मनुष्य ने 
जीते जो जो यह जान लिया है, इसलिये वह स्त्रयं हो अपने को मारने 
को तंयार है । वह मृत्यु के लिये परमात्मा को भी कष्ट नहों देता चाहता 
है। जब हाथ खाली हैं, और आत्मा ही खाली है तो जीने का 
प्रयोजन हो क्या है........अ्र्थ दो क्‍या है........भ्रभिप्राय ही क्‍या है ? 


द् है भ्रय॑हीन, क्योंकि जीवन से मनुष्य परिचित हो नहीं है । 


ओर जिसे उसने जीवन जाना है, वह निश्चय ही अ्रर्यहीन है, 
क्योंकि वह जीवन ही नहीं है। 


जोवन श्रांतरिक को खोकर बाह्य को हो दौड़ हो तो निश्चय हो 
प्रथंहोत हो जाता है । क्योंकि तब बच जातो है वस्तुये और दस्तुये । 
भ्रात्मा को बेचकर जो इन वस्तुओं को इकट्ठा कर लेता है, वह श्रपने ही 
हाथों अपनी मृत्यु जुटा लेता है । 


. और बाह्य के विरोध और शश्रुता में जो ग्रांतरिक की और 


तद्व 
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में शांति और संगीत को खो देता है भाड़ श्रात्मा तो केव्रल उन्हें ही 
मिलती है जो संगीत में ग्रौर सौन्दर्य में जीते हैं । बाद्य को शत्रुता एक 
भांति की कुछूपता पैदा करती है। और बाह्य का विरोध एक भांति की 
जड़ता ले श्राता है । अंतद्व नर अ्रहंकार को तो पुष्ट करता है लेकिन इससे 


जीवन है वाह्य और अन्तर के मिलन में । जीवन है वाह्य और अंतर 
के संगीत में । जीवन है वाह्म ग्रौर अंतर के मध्य में । विरोध से, तनाव 
से, दन्द और दमन से वह उपलब्ध नहीं होता है | वह तो उपलब्ध होता 
है शांति से, सरलता से, सहजता से । आर शांति, सरलता श्रोर सहजता 
प्राती हैं सजगता से । सजगता........जीवन के प्रति सजगता,.., जो है, 
उसके प्रति सजगता । संजगता यानी अमृ्च्छा । सजगता यानी जागृत- 
चित्तता | सजगता के आ्ालोक में क्रमशः वाह्य से अंतर की ओर गति 
होती है। और किर अन्तर से उसकी ओर गति होती हैं जो न वाद्य है, 
न श्रंतर है, जो कि बस है । 


इसलिये में कहता हूं कि निद्रा ही, मुर्खा ही, तद्धा ही वह अग्नि है, 
जिसमें जीवन जलता और पीड़ित होता है। और सजगता, भ्ररु्चओ, 
होश ही वह श्रालोक है, जिसमें जीवन परम जीवन में प रिवातित होता है । 
वह शक्ति ही जो कि निद्रा में जलानेवाली भ्रग्ति है, जागरण में जीवन- 
दायी आ्रालोक बन जाती है.। 


मनुष्य सजग हो तो उसके हाथों में सारी शक्तियाँ हो मंगलदायी 
हैं। क्योंकि मूच्छा और बेहोशी के अतिरिक्त और कोई ग्रमंगल नहीं है । 
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शक्तियाँ तो सदा हो तट्स्थ हैं, गर निष्पक्ष हैं। उनसे कया 
होगा यह उन पर नहीं, उनके उपयोग करनेवाले मनुष्य पर ही पुरंतः 
निर्भर है। 


धर्म में प्रतिष्ठित माननीय चेतना के लिये विज्ञान की अग्नि भी 
प्रात्मविताशी नक॑ नहीं, वरन्‌ आत्मसृजन झ्व्र्ग बन सकतो है। 


घर से संयुक्त होकर विज्ञान एक बिल्कुल ही ,श्रभिनव मनुष्यता 
का जन्म बत सकता है । 


एक बादशाह ने किसी वृद्ध फकोर से पूछा था । "में सुनता हूं 
कि बहुत सोना बुरा है लेकित्त मुझे नींद बहुत आती है। श्रापकी राय 
क्या है ?” वह वृद्ध फफोर बोला था : “अ्रच्छे लोगों का सोना बुरा 
होता है। लेकिन बुरे लोगों का सोना ही अच्छा होता है। क्योंकि 
वे जितने देर जागे हैं, संसार को उतना नक॑ बनाने के लिये श्रमरत 
शत है] 


2 के केंद्र पर शक्ति को परिधि शुभ होतो है। किन्तु श्रशांति 
के केच्र पर तो अशक्ति ही शुभ है। 


धर्म के हाथों में विज्ञान शुभ है । किन्तु अ्रधर्म के हाथों में उसे 
केसे शुभ माना जा सकता है ? 


ज्ञान के साथ शक्ति शुभ है। लेकिन श्रज्ञान ग्रौर शक्ति का 
मिलन तो दुघंटना बनेगा ही ! मनुष्य ऐसी 


शिए ही दुघंटना में फँस गया है। 
विज्ञान ने दी है शक्ति | लेकिन वह शांति 


कहां है जो उसका सम्यक्‌ 
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डपयोंग कर सके ? शांति नहीं होगी तो होगा विनाश । और शांति होगी 
तो जीवन के और सृजन के ग्रभूतपूर्व मार्ग प्रशस्त हो सकते हैं। 
मनुष्य के बाहर है शक्ति और भीतर है गद्यांति | गरित बिल्कुल 
सीधा और साफ हैं ?,यह संयोग हो संकट है । 
अशोॉत अगर दुखी चित्त दूसरों को भी दुखी और अशांत करने में 
सुंख का श्रनुभव करता है। दुखी चित्त के लिये इसके अतिरिक्त और 
कोई सुख होता ही नहीं है । वस्तुतः जो हमारे पर्स होता है, उसे हो तो 
हम दुसरों को दे सकतें हैं ? 
जो दुखी है, बह दूसरों को सुख में देखकर और दुख में पड़ 
जाता है । उसका सुख तो यही होता है कि कोई सुख में न हो | यही हो 
रहा है | यही होता रहा है । झऔर दुखी, ग्रशांत और अंधकार से भरे 
भनुर्य क॑ हाथें में विज्ञान ने ऐसी शक्ति रख दी है जी कि समग्र जीवन 
का विनाश भी बन सकती है। मनुष्यत्ता को गश्रात्मघात के लिये पूर्ण 
उपकरण उपलब्ध हो मये हैं । और झब॑ जो महामृत्यु के लिये समारोह 
पृवंक तेयारी चल रही है, उसे ग्राकस्मिक नहीं कहा जा सकता है। हम 
सब किस काय॑ में संलग्न हैं ? यह विराट श्रम किस दिशा में हो रहा 
है? हम किसिलिये जी रहे हैं और मर रहे हैं? मृत्यु को लाने के 
लिये........महामृत्यु को लाने के लिये ! पहले तथाकथित धामिक लोग 
जोबन से छुटकारे के लिये व्यक्तिगत रूप से श्रम और साधना करते थे । 
भब विज्ञान ने सामुहिक और सावंजनिक रूप से जीव से छुटकारे के लिए 
ढै।२ खोल दिये हैं । इस बहती गंगा में कौन हाथ न धो लेना चाहेगा ? 
शैध्यु के इस श्रदूभुत समारोह में हम सभी एक दूसरे के लिये सहयोगी 
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* साथी हैं ! जीवन के लिये जो साथी श्लौर सहयोगी नहीं हैं, वे भी 
एक दुसरे को मृत्यु में भेजते के लिये स्त्रयं को मिटाने के लिये भी सहषुं 
तैयार हैं ! ग्रदभुत है बलिदान की यह भावना, त्यागकी यह वृत्ति | जीवन 
में जो शत्रु हैं, मृत्यु के महायज्ञ में वे सब संगी-साथी हो गये हैं ! 
क्या में कहूं कि मनुष्य विक्षिप्त हो गया है ? शायद यह कहना 
ठीक नहीं है, क्योंकि इससे यह भ्रम पंदा होता है कि जसे वह पहले 
स्वस्थ था ! मनुष्य तो वेसा हो है, जसा सदा से था | सिर्फ वे शक्तियां 
जो पहले उसके हाथ में नहीं थीं, ग्रब॒ उसके हाथ में ञ्रा गई हैं और उनने 
हो उसकी छिपी विक्षिप्तता प्रगट कर दी है | शक्ति और सामथ्य॑ पाकर 
कोई पागल नहीं होता है, बस शक्ति की सुविधा पाकर जो पागलपन 
अप्रगट होता है, वही प्रगट हो जाता है ! मनुष्य की विक्षिप्तता पूरी तरह 
प्रगट हो गई है । ऐसे इस उद्घाटन के लिए विज्ञान के प्रति कृतज्ञ होना 
श्र॒त्यंत आवश्यक है। मनुष्य के सारे वस्त्र छिन गये हैं, और वह 


एक बिल्कुल नये रूप में जन्म भी पा सकता है। स्त्रयं के समक्ष इस 
भांति नग्त खड़ा होना चेतना के नये आ्रारोहरा के लिये बिल्कुल अ्रपरि- 
हाय॑ जो है। मनुष्य के ऊपर भूठे वस्त्र खतरनाक थे । भूुठे वस्त्रों से तो 
सच्चों नग्नता बेहतर है। क्योंकि भूठे वस्त्र दूसरों को तो धोखा देते ही 
है, स्वयं को भी धोखा देते हैं । इस आत्मवंचना के कारण 
तक मनुष्य में कोई मौलिक क्रांति नहीं हो पाई है । लेकिन श्रब वह क्षण 


श्रा गया है कि हम मनुष्य की विक्षिप्तता को उसके प्रगट रूप में देख 
सकते है । और जो रुग्णाता प्रगट हो | 

२१7 ट्‌ हा निश्चय ही | ५५ ० 
कुछ किया जा सकता है। कु 2] गये 


ही तो आज 


श्ड 


बिल्कुल नग्त खड़ा है। इस नम्नता में वह्‌ नष्ट भी हो सकता है और 


। जाति के ३ हजार वर्षों के छोटे से इतिहास में अनुमानत: 
१५ हजार युद्ध हुये हैं । प्रतिवर्ष ५ युद्ध ! यह विक्षिप्तता नहीं है तो और 
बया है ? और ये सब युद्ध भी हुये हैं शांति के लिये ! यह विक्षिप्तता नहीं 
है तो श्रौर क्या है ? पृथ्वी ने मनुष्प के श्रागमन के बाद दो ही प्रकार 
के काल खंड जाने हैं : युद्ध के कालवंड और युद्ध की तैयारी के काल- 
खंड ! शांति का कालखंड तो श्राज तक जाता ही नहीं गया है क्योंकि 
दो युद्धों के बीच का जो समय है, वह शांति का नहीं, युद्ध की. तैयारी । 
का ही समय होता है । यह विक्षित्षता नहीं है तो और क्‍या है? क्या 
मनुष्य लड़ने के लिये ही जी रहा हैं ? विज्ञान ने जरूर इस सेग को उसे “ 
चरम स्थिति पर पहुँचा दिया है जहां कि या तो रोगी ही नहीं बचेगा 
या यदि उसे बचना हो तो फिर रोग को छोड़ना ही होगा चाहे रोग 
कितना ही पुराना और प्यारा क्‍यों न हो । रोग भी पुराने होने से प्यारे 
हो जाते हैं । और परंपरागत होने से उन्हें भी एक आहत स्थान प्राप्त 
हो जाता है। किसी भी चीज का पुराना होना उसके बने रहने के लिये 
दलील हो जाती है और यह युद्ध को बीमारी तो सबसे ज्यादा पुरानो 
धरोहर है । यह तो मनुष्य की सबसे ज्यादा गहरी संस्कृति है ! 
एक कहानी कहना चाहता हे । कहानी बिल्कुल हो झूठी है। 
लेकिन जो वह कहती है वह एकदम सत्य है........सौ प्रतिशत सत्य है॥ 
दूसरे महायुद्ध के बाद की बात है । परमात्मा ने युद्ध में मनुष्य को 
मनुष्य के साथ जो करते देखा था, उससे वह बहुत चिस्तित था। लेकिन 
चिन्ता उस दितत उसकी परम हो गई थी, जिस दिन उसके दुतों ने बताया 


ऐ ब्ठे न] संलर ना के | 
कि पे की «| ९7 58४६ 
। मनुष्य जाति अब तौोसरे महायुद्ध के तैयारी में सलग्त हैं 
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परमात्मा की भआ्रांखों में मनुष्य की इस विक्षिप्तता से श्रांसू आ गये थे ग्रौर 
उसने तीन बड़े राष्ट्रों के प्रतिनिधियों को श्रपने पास बुलवाया था ट् 
इंग्लैंड, रूस और अमरीोका के प्रतिनिधि बुलाये गये थे। परमात्मा ने 
उनसे कहा, “में यह सुन रहा हूं कि तुम अब तीसरे महायुद्ध की तैयारी मे 
लग गये हो ? क्‍या दूसरे महायुद्ध से तुमने कोई पाठ नहीं सीखा 
है ?” में वहां होता तो कहता कि मनुष्य जाति सदा ही पाठ सीखतो 
रहो है ! पहले महायुद्ध से दूसरे महायुद्ध के लिये पाठ सीखा था ! श्रब 
दूसरे से तीसरे के लिये ज्ञान पाया है ! लेकिन में वहां नहीं था, और 
इसलिये जो परमात्मा से नहीं कह सका, वह आपसे कहे देता हूं । 
परमात्मा ने अपनो सदंव को आदत के अनुसार फिर उनसे कहा--“मैं 
तुम्हे एक-एक मनचाहा वरदान दे सकता हूं, यदि तुम यह आ्राश्वासन 
दो कि इस आत्मघाती वृत्ति से बचोगे । दूसरा महायुद्ध ही काफी है। 
हि मनुष्य को बनाकर बहुत पछता लिया हूं, भ्रब बुढ़ापे में मुझे और मत 
पता । क्या तुम्हें पता नहीं हैं कि मनुष्य को बनाकर में इतने कष्टों 
में पड़ गया कि फिर उसके बाद मेंने कुछ भी निर्मित नहीं किया है ?” 


में वहां होता तो कहता--"हे परमात्मा ! यह बिल्कुल ही 


ठीक है । दूध का जला छांछ भी फू क-फूक कर पीता है।” लेकिन, में 
वहां नहीं था ! 


श्रमरौका के प्रतिनिधि + बे 
है 'भरौका के प्रतिनिधि ने कहा--“है परमपिता ! हमारी कोई 
* आर्काक्षा नहीं है । एक छोटी सी हम 


... अवाक री कामना है। वह पूरी हो 
-* महायुद्ध को श्रावश्यकता ही नहीं है ७” 
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परमार्दिमा क्षण भर की प्रसन्न दिखाई पड़ा था। लेकिन जब 
अ्रमरीका के प्रतिनिधि ने कहा--प्रृथ्वी तो हो, लेकिन पृथ्वी पर रूस का 
क्षोई नामोनिशान न रह जाये, बस छोटी सी और एकंमांत्र, यही 
हमारी कामना है ।” तो वह पुतः ऐसा उदास हो गया था जसा कि 
मनुष्य को बताकर भी उदास न हुआ्ना होगा । निव्चय ही मनुष्य अपने 
बनाये जाने का पुरा-पुरा बदली ले रहा था ! 
फिर परमात्मा ने रूस की तरफ देखा । रूस के प्रतिनिधि ने 
कहा--' कामरेड़, पहली बात तो यह कि हम मानते नहीं कि आप हैं। 
बरसों हुये हमने अपने महान्‌ देश से, श्रापकों सदा के लिये बिदा कर 
दिया है। वह भ्रम हमने तोड़ दिया है जो कि आप थे। लेंकित नहीं, 
हम पुनः आपकी पुजा कर सकते हैं, और उजड़े और वीरान पड़े चर्चों 
भ्रौर मन्दिरों तथा मस्जिदों में फिर श्रापको रहने की भी ग्राज्ञा दे सकते 
हैं । पर एक छोटा सा काम आप भी हमारा कर दो । दुनिया के नक्शे 
पर हम अ्रमरीका के लिये कोई रंग नहीं चाहते हैं । ऐसे यदि यह आपसे 
न हो सके तो चिन्तित होने की भी कोई बात नहीं । देर अ्बेर हम स्त्रयं 
बिना आपकी सहायता के भी यह कर ही लेंगे । हम बचे या न बचे, 
लेकिन यह काय॑ तो हमें करना ही है। यह तो एक ऐतिहासिक अनिवायंता 
है, जिसे कि सहारा के हित में हमें करना ही' पड़ेगा। मनुष्य का 
भविष्प ग्रमरीका की मृत्यु में हो निहित है ।/' 
ओर फिर आंसुओ्रों में हबो ग्रांखों से परमात्मा ने इंग्लैंड की 
शोर देखा । और इंग्जैंड के प्रतिनिधि ने क्या कहा ? क्या आप कल्पना 
भी कर सकते हैं ! नहीं । नहीं,.. ««««*उसकी कल्पना कोई नहीं कर 
सकता है । क्योंकि वह बात ही ऐसी भ्रद्वतीय है । 
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थ॑ ने कहा--हि महाप्रभु,...हमारी | 
। नहीं है । बस दोनों मित्रों को ग्राकांक्षाथे एक ही सा 
वें तो हमारी आआराकांक्षा श्रपने श्राप ही पूरी हे 
जातो है | 
# ऐसी स्थिति है । 

क्या यह कहानी भूठी है । 
हित 

लेकिन, इससे सच्ची कहानी और क्‍या हो सकती है ? 

यह किसी एक राष्ट्र को बात नहीं है। सभी राष्टों की 
है । राष्ट्रीयता जहां भी है, वहां युद्ध है । वह ज्वयर हो तो अंतत 
युद्ध लाता है। 


... - और यह राष्ट्रों की ही बात नहीं है । व्यक्ति-व्यक्ति की: भी यही 
बात है। क्योंकि जो ज्वर व्यक्ति-व्यक्ति में न हो, वह राष्ट्रों में भी कैसे हो 


में कहीं भी घटित होता है। 


है ५ प 


हा हे। 
ओर चाहे 


कि 
है ८ ही उनसे ढंक गई हो, तो भी व्यक्ति के छोटे-से 
रैय में ही खोजना होगा उस मू 


हेल्वाकांक्षा, दख, 5 ले उत्स को जहां से क्रोव, घृणा, वैमनस्प्र, 
चर के ;6 
ता और संताप के छोटे-छोटे वाष्प खंड धीरे-धीरे 


उठकर सारे ग्राका 
शकोघेर लते हैं । और एक व्यक्ति से दूसरे व्यक्ति 


? _>र 
सकता हैं ? व्यक्ति ही तो है इकाई, उस सबकी जो कि मनुष्य के जगत्‌ 
गा चाहे प्रेम की हो, चाहे छणा की; गंगोत्री तो सदा व्यक्ति 


जीवन के विराट श्राकाश में घृणा के ऐसे बादल घिरे 


की धणौ ग्रौर हिसा की जब मुठभेड़ होती है तो उनमें | जोड़ नहीं, 


जुशन हो जाता हैं। यह डुसन फैलता ही जाता है और फिर मृत्यु के 


जो बादल श्राकाश मं था जाते हैं, वे सब व्यक्तियों की हिन्सा के जोड़ 
से बहुत ज्यादा होते हैं । लेकिन यह गुरान प्रक्रिया कोई चिन्ता की बात 
नहीं है क्योंकि जो घृणा के संबंध में हुआ है, वही प्र म के संबंध में भी 
हो सकता हैं । पृथ्वी पर ऐसा प्र म हो सकता है जो कि सभी व्यक्तियों 
क्षे प्रेम के जोड़ से श्रनंतगुना ज्यादा हो | उस प्र म का नाम ही परमात्मा 
है | लेकिन अ्रभी जो है वह है छणा का दंत्य । चाह तो कहे कि यही 
शैतान है--लेकित एक बात स्मरण रहें कि न परमात्मा इससे भिस्त 
है श्रौर न दतान । वे मनुष्य के ही सृजन हैं । मनुष्य में जो शुभ है, वह 
प्रभु है। जो सुन्दर है, वह स्वर्ग है । जो अशुभ है, वह नक है। मनुष्य 
'स्त्रय॑ को जैसा बनाता है, वैसा हो वह जगत्‌ को भी निर्मित करता हैं। 
में जो हूं, वही जगत्‌ को मेरा दान हैं । उस दान से ही में जगत्‌ को भी 
निमित करता हूं । ऐसे प्रत्येक व्यक्ति सृष्टा हैं 


यह जानता अत्यंत श्रावश्यक है कि यह जो कुछूप जगव्‌ है, 


हिन्सा, क्रोध, घृणा और युद्ध का यह जो तांडव चल रहा है, उसम॑ 


प्रत्येक व्यक्ति साफीदार है। इसका उत्तरदायित्व प्रत्येक पर है । 
प्रत्येक इसके लिये उत्तरदायी है। बड़े से बड़े युद्ध के लिये छोदें से छोढा 
व्यक्ति भी उत्तरदायी है। 


क्योंकि, व्यक्ति ही तो फैलकर समाज बन जाता है । 
समाज और कहां है ? 
व्यक्ति ही तो समाज है । 
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४ 
| श्रोर व्यक्ति है महत्त्वाकांक्षा के ज्वर से भ्रस्त । प्रत्ये 
चाहता है ! श्रोर इस कुछ होने की दौड़ में वह भूल ही जा है. ः 
। वह है ! श्रौर आश्चर्यों का आश्चर्य तो यह है कि हि 
हो ज् है जो वह है। स्त्रय॑ के श्रतिरिक्त और श्रन्य हर 
है। क्योंकि जो बीज में नहीं है, वह वृक्ष में कैसे हो सकता है ? 
प्रत्येक ] होने को दौड़ में है जो वह नहींः है॥ इससे एक ज है 
जीवन पैदा होता है जो कि अनिवाय॑त: हिसा और वि६ ४ + 
है व्यक्ति जो बीजतः होता है, उसके विकास में त- तो दौड़ ही 
पड पी. अमोओ न हा होती है। उम्में जन एक है 
के कास होता हैं। उसमें तो जो गति भेती है, 
कि गो नहीं सुनाई पड़ती हैं। लेकिन व्यक्ति जो के | 
ले हक बहुत होता है, और होता कुछ भी नहीं था 
५ कि है रे कक यह अशांति पैदा होती है प्रतिस्वर्धा 
कि में हद नहीं होती है । वह होता 
टी हे ० नहीं । वैसे विकास में श्रन्य॒ कौ कोई 
.... विद इसलिये चित्त कलह से मुक्त शांत गति करता 
मे का सघष में, स्पर्धा में होने ठ हैः 
ता कि वाला अपव्यय बचता है और 
बन जाता है.। दक्ति का, ऊर्जा का 


यह शांत संचय 

गति तो होती मर न क ऐसा गत्यातमक रूप देता है जिसमें कि 

.. भ्रन्‍्य को तुलना में जी न वंश शून्य होता है। लेकिन जहां व्यक्ति 
ही ॥ 


है उसे जो, 
केवल | 


२४ 


जीवन तो है स्वयों में | वह श्रन्‍्प में नहीं है--ग्रन्य की तुलना 
में है ईर्ष्या, क्रीव, हिंसा । और वे जीवन नहीं है, वें तो हैं मृत्युये । इन 
मृत्युप्रों में व्यक्ति जीता हो तो जगत्‌ जैसा कुरूप हो गया है, वेसा होना 
श्रनिवार्य ही है । भ्ौर फिर जब सब भांति को महत्वाकांक्षात्रों ग्रौर 
प्रतिस्पर्द्धाश्रों में जीने के बाद भी आनन्द के द्वार नहीं खुलते हैं श्रोर दुख 
का नर्क और गहरे से गहरा होता जाता है तो व्यक्ति इस विफलता और 
विधाद में सारे. जगत्‌ से ही प्रतिशोत्र लेने लगता है । वह हो जाता है 
विध्वंशक । वह, जो स्त्रय॑ं को सृजन नहीं कर पाया है, उसके प्रतिशोच में' 
श्रत्यों का विध्वंश करने लगता हैं | श्रात्मसृजन का ब्रभाव विध्यंश ओर 
हिंसा बन जाता है ॥ इसीलिये, में कहता हूं कि महत्वाकांक्षा के ग्राधार 
पर खड़ा जगत्‌ कभी भी श्रहिसक नहीं हों। सकता हैं फिर चाहे यह 
महत्वाकांक्षा संसार की हो या मोक्ष की । जहाँ महत्त्वाकांक्षा है, वहाँ: 
हिन्सा है | वस्तुतः तो महत््वाकांक्षा हीं हिसा हैं. । 
और विज्ञान ने महत्त्ताकांक्षी मतुष्य के हाथों में ग्रसीम शक्ति 
दे दी है॥ 
अब, यदि धर्म ने मतृष्प के चित्त से महत्वाकांक्षा नः छीनी तो 
विनाश सुनिद्िचत है । 


यह महत््व्राकांक्षा पैदा होः क्यों होती. है और कहां से होती है ? 
स्वयं के अ्रंतस! 


महत्त्वाकांक्षा पैदा होती है, हीतता के भाव से । व्यक्ति है 
कुड भी नहीं 


में श्रत्यंत दीन-हींत । वहां है सब रिक्त और शुल्प । वहां 
है। वहाँ है सब अभाव.,....««सब भांति का खालीपन । इं्त अभाव, 


इस रिक्तता से ही वह भागता है । और इस पलायन के लिये ही वह 
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्व्ये डक 
हत्वाकांक्षा के ७५: 33005 करता है ताकि श! उसे दौड़ | के लिये 
रा दे सके । मुंलतः वह किसी | 
हे हि ः ह्‌ रत्न के लिये नहीं भागता है वरज्‌ 
कसी स्थान से भांगत। है । लेकिन मात्र किसी श्यान से भागे जाना 
जाता 
बिना कसी स्थान के लिये एकर 
का कर्म श्रसंभव है, इपलिये वह लक्ष्य और 
प्‌ निर्धारित करता है। श्रभाव से पलायन है मुल में, लेकिन 
7 खाई पड़ता है कि प्रत्येक व्यक्ति कहीं पहुंचने के लिये दौड़ र 
जे हम भाग रहे हैं स्वयं से बचने के लिये ! लेकिन इस तथ्य 
को देः भी दौड़ को हत्या करता है इसलिये कहीं पहुँचने को, किर 
लों की, किस्हीं क्न्हीं 
आओ पा आदर्शों की, किन्‍हीं मोक्षों की हम बाते कर रहे हैं। 
हे दर | बहुत गहरी है और जो इस आत्मवंचना को तोड़ने का 
साहस नहीं ! 
हर “३ आ है, वह महत्वाकांक्षा के ज्वर से कभी स्वस्य नहीं हो सकता 
सकी एक महत््वाकांक्षा व्यर्थ सिद्ध होगी तो वह दूसरी निर्मित कर 
की ॥ संसार की मह्त्त्वाकांक्षाये व्यर्थ होंगी तो वह मोक्ष की, ब्रह्म 
को पाने को मह्त 
__ अफेओ त्वाकांक्षाओं को बना लेंगा । संसारी संसार से छूट भीं 
मा ः ५१ 
हि कु जाता है ! और ऐसे महत्त्व्राकांक्षा नये वस्तरो 
ञ्रा 
हैं। और क्या महत्त्वाकांक्षा ही संसार 


नहीं है ? 


चरम का जीवन 
में अंत्रतरण॒ उसी क्षण से होता है जबसे 
हि ) 


अपनी दौड़ 
क़्‌ 
वि हल कारण को देखना और पहचानना छुरू करता 
पड़ जाना 5 
भाव से के मह्क्वाकांक्षा # 
पलायन ह्‌्‌, जीवन में एक ॥ का मूल ग्रांतरिक 


जाता है नयी ही दिल 
गता है। यी ही दिशा का उद्घाटन बनते 


है 
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ज्ञागनों संसार 


होते हैं उतने ही रिक्त ग्रौर शू 


/ की आ्रांतरिक रिक्तता से भागना संसार है| 


ध्व्य 
आऔर स्वयं की आंतरिक रिक्तता और शुन्य में जागता धर्म । 


है । जागना धर्म है 


जैर जो भागता है,वह पाता है कि शून्य बढ़ता ही जाता है। 


और जो जागता है वह पाता है कि शून्य है हीं नहीं । निद्रा में 


जो शुन्य प्रतीत होता. था, जागृति वही पूर्ण हो जाता हैं । 


मित्र, मांगने से शुन्‍्य बढ़ता है क्योंकि हम स्वयं से जितने दुर 
पर हो जातें हैं । हमारी स्त्रयं को सत्ता से 


जो दूरी होती है, वही दूरी हमारी रिक्तता का अनुपात भी हैं। 


नुष्य में जितता बड़ी सिकन्दर छिपा होता 


यह स्मरण रहे कि म 
है, उसके हाथ उतने ही खाली होते हैं ! 
7 हैं कि भागने 


और स्त्रयं से भागने से शुल्य इसलिये भी बह 
गलें 


का मूल है भय । भागना भय की स्त्रीकृति है। पलायत भय को 
के और जिसे हम गलें 


लगा लेना है । श्रौर जिसे हम स्वीकार करते हे 
लगा लेते हैं, वह बढ़ता ही जाता हैं। भय भाग से घटता नहीं, बढ़ता 
है । और भंय जितना बढ़ता है, स््रय को होत। उतना ही घढता 
और ऐसे स्वयं की रिक्तता झौ पीड़ादायी हों 
जाती है । 


किन्तु जो स्वयं से भागता 
वह जीवन के एक बिल्कुल इंसरे ही अतुभव को उपलब्ध 


र भी बढ़ जाती गौर 


तहीं, वरन्‌ सर के प्रति जागता हैं, 


होता हें । उसके 
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जी 4 ला कल 
हु ७2% व >₹- जाओ 
मकर जरा अं ० «-अकाणा काता। ऋआएतएऋ-- 


हाथ खाली नहीं रह जाते हैं । उसके प्राण खाली नहीं रह जाते हैँ । 
उसका समग्र जीवन ही एक अनूठी संपदा से भर जाता है। 
क्योंकि जो स्वयं के प्रति जागता है, वह पाता है कि वहां तो 
कोई ग्रभाव ही नहीं है। वहां तो स्त्रयं परमात्मा है ॥ 

अभाव स्वयं में नहीं, स्वयं के प्रति मू्चर्डा में है। 

में सोया हूं : यही है प्रभाव । में जाग जाऊं तो 
नहीं पाया जाता है, जैसे कि सूर्य के निकलते 
जाता है। 


अभाव वेसे ही 
ही अ्रंधकार नहीं पाया 


तया आपको ज्ञात है कि एक बार 
लिखा था और शिकायत कौ थी 
पड़े हुये हैं? 


अंधकार ने सूर्य कौ पत्र 
कि. आप अ्रकारणा ही. मेरे पीछे क्‍यों 


पक तो सूथं को संदेह भी 
£ वह पत्र जाली भी तो 
चर जंसे जागता हूं, वैसे ही को 


होने लगा है कि श्रन्वकार कहीं 
हो सकता था ? 
वैसे ह 


6 यह मैं जागकर कह रहा हूं | में यह सूय॑ं बनकर कह रहा 
» | में यह सब भांति भरा हुआझ्ला होकर कह रहा हूं । आग्रो ! और मेरे 
यु 


हाथ देखो ! कया वे भरे हुये नहीं हैं ? 

और स्मरण रहे कि सूर्य ग्राप भी हो और हाथ आपके भी 
भरे हुये हैं । 

लेकिन, आप आंखे बंद किये हो और सो रहे हो और इस निद्रा 
के कारण भरे हुये हाथ दिखाई नहीं पड़ रहे हैं और तब उन्हे भरने के 
लिये हजार-हजार सपने देखे जा रहे हैं । 

लेकिन मित्र, क्या वे हाथ कभी भरे जा सकते हैं जो कि खाली 
हो नहीं हैं ? 

और क्या उस आंतरिक अ्रभाव को भरा जा सकता है जो कि है 
ही नहीं ? 

इसलिये ही तो मनुष्य की सब दौड़ अ्निवायंतः असफल हो 
जाती है। 

और यह अ्रनिवाय॑ असफलता ही तो मनुष्य का संताप है। 

श्रौर फिर जो संताप में है, वह दूसरों को भी संताप देता 
जो दुख में है वह दुख बांटता है। मनुष्य जो है, उसे ही 2“ रे 
भ्राबद्ध है, भ्रौर श्रसमर्थ है । क्योंकि स्वयं को बा बिता कल हर 
जा सकता है। फूल सुगन्ध बांटते हैं क्योंकि वे जे हु हि कल 
बंटता है क्योंकि वे प्रकाश हैं। मदुष्य ढुंख बांटता है 
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हि: 


किन मनुष्य आनर भी बांद सकता है, क्योंकि वह आनच्द - भी 


रु जे 
जम पा शी 


होसकता हैं।. 
जो स््रय॑ के प्रति जागता है, वह पाता है कि वहां भ्रभाव नहीं है श्रौर 


जाता है| वह सब जो भी पाने जेसा है पाया जाता है कि पाया ही 
हुआ हू । 


अभाव स्वरूप नहीं है । 


. आनन्द को पा लेना है । 

रे और आनच्द मिलते ही श्रानन्द वितरित होने लगता है । 

* आनन्‍्द की किरणों को विखेरता वित्त ही धर्म में । 
चत्त है। और ऐसे चित्त के हाथों में विज्ञान की शक्ति स्वर्ण में 
सुगंध है । *- 


विज्ञान और धर्म का ऐसा मिलन चिरप्रतीक्षित है । 
तय मैरे मित्रो ! क्या श्राप वह सेतु बनोगे, जो कि इस सम्मिलन 
ला सके ? मनुष्य को ही तो सेतु बनना है। प्रत्येक को ही तो सेतु 


चनता है । क्योंकि ऐसे सेतु से हो धरा पर प्रतीक्षित स्वर्ण युग का 


घवतर मै 
का होगा जो कि अ्रतोत में श्राकर चला नहीं गया है वरनु भविष्य 
सर है श्रोर अभी आने को है । ९ 
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आनन्द का द्वार है। क्योंकि धर्म स्वयं के प्रति जागरण है। 


साक्षात्‌ आनन्द से भर देता है क्योंकि फिर कुछ पाने को नहीं रह . 


स्वरूप हैं आनन्द । और इसलिये स्वयं के प्रति सचेत होना ही 


न्ांत से श्री में सतत प्रवेश ही विकास है । 

और जो इस विकास का सोपान बने वही सम्यक शिक्षा है । 
अज्ञात की दिशा दो हैं, वाद्य ओर आंतरिक | 

वाह्य यानी विज्ञान । 

ञ्तरिक यानी धर्म | | 

अकेले विज्ञान की शिक्षा अपूर्णा और अधूरी हैं । 

अकेले धर्म की भी | 

दोनों मिलकर ही पूरे बनते हैं । 

शिक्षा दोनों के मिलन का सेतु ही 


धर्म और शिंल। 


धर्म और जिंक्षा 


एक फकीर बहुत ग्रकेला था । ध्वष्त' में उसे परमात्मा के दर्ाान 
हुए तो उसने पाया कि परमात्मा तो उससे भी श्रकेला है। निश्चय ही 
वह बहुत हैरान हुआ्जा श्रौर उसने भगवान्‌ से पुछा “क्या आप भी इतने 
श्रकेले हैं? लेकिन आ्रापके तो इतने भक्त हैं, वे सब कहां है ?” यह सुन 
भगवान ने उससे कहां था: “में तो सदा से श्रकैला हो हे श्रौर इसलिये 
ही जो नितान्त श्रकेले हो जाते हैं वे हो केवल मेरा श्रनुभव कर पाते हैं। 

रही भक्तों और तथाकथित धामिकों की बात, सो वे मेरे साथ कब थे ? 


११, 


उनमें से कोई राम के साथ है, कोई कृष्ण के, कोई मुहम्भद के और | 

. प्हवीर के। उनमें से मेरे साथ तो कोई भी नहीं है। मे 
हो भ्रकेला हूं । औ्लोर इसलिए जो किसी के भो साथ नहीं है 
| ही है, वही केवल मेरे साथ है ।” 


९००० ०००० ०९७ श्षेसुं 


वह फकोर आधी रात हो घबराहट में जाग गया थां और भागा 
हुआ मेरे पास श्राया था । आते ही उसने मुझे उठाया और कहा: “फेरे 
इस स्तृप्त का क्यों अर्थ है?” मेंने कहा : श्वप्न होता तो में अथ भी 
करता ...... लेकिन यह तो सत्य हो है। और सत्य का भी क्या अर्थ 
करना होगा ? अछों खोलो और देखो । धर्म के नाम पर जो हिस्दू 
है, मुसलमान है, बौद्ध है, या ईसाई, वह धामिक ही नहीं है। क्योंकि 


धरम तो एक ही है। या जो एक है, वही धर्म है। धार्मिक चित्त के लिए 
मनुष्य नि्मित्त सीमाये सत्य नहीं हैं । सत्य के अनुभवं में संप्रदाय कहां ? 
शास्त्र कहाँ 


! संगठन कहाँ ? उस असीम में सीमा कहाँ ? उस 
कहाँ ? उस शून्य में मंदिर कहाँ ...... मध्जिद कहाँ ? 
जाता है, वही तो परमात्मा है” 


कि धर्म से भेरा अर्थ धर्मों से नहीं । 


निःशब्द में सिद्धान्त क 


उपका घामिक होना "जा हिन्दू है या मुसलमान है, तब तक 

$ लिए विचार करते ९) मोर शितने लोग परम श्रौर विक्षां 
हैं भर जो शिक्षा से धर को 

न 


जोड़ना चाहते हैं, 
रै२ 


में उनका ग्रथ या तो हिन्दू होता है या मुसलमान होता है या ईसाई। 
धर्म 


॒ ही लौंग मनुष्य क्रों और अधिक 
ऐसी धामिक शिक्षा धर्स को तो नहीं लायेगी, वह मनु 


धामिक जरूर बना संकती है । इस तरह॑ की शिक्षा तो हा चार-पांच 
हे ब्ष से मंतुष्य को दी जाती रही है । न ध कोई बेहतर 
मनुष्य पैदा नहीं हँश्रा, उससे कोई श्रच्छा समाज पंदा हल हुंग्र।|। लेकिन 
हिन्दू, मुसलमान और ईसाई के नामों पर जितना ग्रधर्म, जितनी हिसा 


ह 


प्रौर जितना रक्तपात हुंग्रा है उतना किसी और बात से नहीं हुंश्आा हैं। यह 
गों के ऊपर, उनके ऊपर जो 
जानकर बहुत दैरानी होती है कि नास्तिकों के ऊपर, उनके ऊप 


रच 


धर्म के विंदेवासी तहीं हैं, बड़े पापों का कोई जिम्मा नहीं हैं। हे कक 
उन लोगों के नाम पर हैं जो अ्रास्तिक हैं । नास्तिकों ने हे रे ो | 
जलाये हैं श्रौर न लोगों की ह॒त्याएं की हैं । हत्याएं को हि का 
जो आ्रस्तिक हैं । मनुष्य को मनुष्य से विभाजित या कक. 
है जो श्रास्तिक हैं । जो अ्रपते को धामिक जज हि हि के के 
और मनुष्य के बीच दीवालें खड़ी की हैं । शब्द, 38 है कप 
मनुष्य को मनुष्य का शझात्रु बना दिया है। ० हे से रिमिंत-छोटे 
खाइयां खोद दी हैं और मनुष्य जाति को अप है पे शिक्षा आगे भी 
छोटे द्वीपों पर कैद कर दिया है। धमम के नाम पर 5 भिक है, ते कभी 
यह दिया ते पा 9 
ते सकती है क्योंकि ये बाते जिन लोगों 
को सिखायी गयीं, वे लोग त को£ के अन के पुरे चित्त को रवंत- 
डे हुए उन्हे के | इसलिए सबसे १हली 


५ क ऊँ 
दिये चले जाना ग्रत्यंत खतरताक है ! 


बातों के ताम पर जो संघर्ष ख 


से भर दिया 
पात और हिसा, क्रोध श्रौर घृणा से 
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बात तो में यह कहना चाहता हूं कि धर्म | शिक्षा से मेरा कहने किसी 
सम्प्रदाय, उसकी धारणाओं, उसके सिद्धांतों शी हि से नहीं है । यदि 
हम चाहते हैं कि शिक्षा और धर्म कक के हों, तो हमें चाहना होगा कि 
हिन्दू, मुसलमान और ईसाई छब्दों से धरम का सम्बन्ध हट जाय, तो ही 
शिक्षा और धर्म सम्बन्धित हो सकते हैं । लेकित धर्म के नाम पर संप्रदायों 
का संबंध तो शिक्षा से कभी भी न होता चाहिये । उससे तो ग्रधामिक 
होना हो बेहतर है । क्योंकि अ्रधामिक के धामिक होने की संभावना तो 
सदा ही जीवन्त होती है । जबकि तथाकथित धामिक व्यक्ति के चित्त के 
द्वार तो सदा के लिए ही बंद हो जाते हैं । श्लौर जिसके चित्त के द्वार बंद 
हैं, वह तो धामिक कभी हो ही नहीं स्कता है । सत्य को खोज में चित्त 
का मुक्त और खुला हुआ होना तो श्रत्यंत श्रनिवाय॑ है। यदि एक धामिक 
रा पैदा करना हो, तो वह सम्यता हिन्दू नहीं होगी, वह 
सम्यता मुसलमान भी नहीं हो सकती, वह सम्यता पूर्व की भी नहीं होगी 
और वह सम्यता पश्चिम को भी नहीं होगी । वह्‌ सम्यता अखरड मनुष्य 
को होगी, सबको होगो और समग्र की होगी । इसलिए एक अ्रंश श्रौर एक 
खण्ड की वह सम्यता नहीं हो सकती, क्योंकि जब तक हम मनुष्यता को 
खर्डित करेंगे, तव तक हम द्वन्द और युद्ध स्रे मुक्त नहीं हो सकते । जब 
तक में ओर श्रापके बीच की दीवाल होगी तब तक उसके निर्माण में बहुत 
किनाई है। मनुष्य को मनुष्य से तोड़नेवाली भित्तियों के रहते हम एक 
ऐसे समाज को कैसे निर्मित कर सकेगे, जो प्रेम श्रौर आ्रानन्द में जिये ! 
अभी तक हमने जो समाज निर्मित किया है वह तो प्रेम का समाज तहीं 


दै। तौन हजार वर्षों में पन्रह हजार युद्ध जमीन पर हुए हैं | तीन हजारे 
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वर्षों में पद्रह हज्ञार युद्ध ! यह कल्पना भी क्षितनी ग्रप्रीत्तिकर है ! और 
क्रेवल तीन हजार वर्षों में पन्‍्द्रह हजार युद्ध ग्रकारण ही नहीं हो कील हैं? 
प्रतिवर्ष पांच युद्ध हो रहे हों तो इसका क्या अर्थ है ? तीन उ वर्षों 
के इतिहास में केवल हमने तीन सौ वर्ष का एक छोटा सः ट्कडा है 
जब युद्ध नहीं हुये हैं। वह भी तीन सौ वर्ष इक नहीं हल 
एक दिन, कभी दो दिन, कभी दस दिन, जमीन पर युद्ध बन्द रहा है। 
ऐसे सब मिलाकर शांति के तीन सौ वर्ष बीते हैं। तीन सौ वर्ष शान्ति 
ओर तीन हजार वर्ष युद्ध | निब्चय ही ऐसी शान्ति भी सच्ची नहीं हो 


सकती है । वह भी नाममात्र की ही शान्ति है । ग्रभी भी जो द्यान्ति 


कमी 


चलती है, वह भी भूठी है। वस्तुतः जिन्हें! हम शान्ति के क्षण कहते हैं 
वें शान्ति के क्षण नहीं हैं, बल्कि नये युद्ध की तैयारी के दिन डे 


में तो मनुष्य के आजतक के इतिहास को दो हिस्प़ों में बांव्ता 
हैं--युद्ध का काल और युद्ध को तैयारी का काल । ग्रभी तक शान्ति का 


कोई काल हमने नहीं जाना है । और ऐसी जो मनुष्य जाति की स्थिति 
है, उसमें--उसके खंड-खंड में विभाजित होने का ग्राधारभूत हाथ है। 


भर किसने मनुष्य को विभाजित किया है ....... ....किसने ? क्या धर्मों 
ने नहीं ? क्‍या श्राइडियोलाजी,.......विचारवाद, सिद्धान्त और संप्रदायों 
ने नहीं ? क्या राष्ट्रों-राष्ट्रीयताओं और सीमित बनाने वाली धारणाओं 
ने ही नहीं ? मनुष्यता को खंड-खंड में तोड़ने वाले धर्म ही हैं ॥ समस्त 
दन्द और कलह के पीछे वाद हैं। फिर चाहे वे वाद धर्म के हों या 
राजनीति के । वाद-विवाद पैदा करते हैं ग्जौर विवाद अन्ततः युद्धों में ले 
जाते हैं | ग्राज भी सोवियत साम्यवाद और ग्रमरीकी लोकतंत्र दो धर्म 
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बतकर खंड हो गये हैं । उतकी भी लड़ाई दो धर्मों की लड़ाई हो गयी 
है। लेकित में पूछता हैं कि क्या यह नहीं हो ता कि हम विचार के 
ग्राधार पर मनुष्य के विभाजन को समाप्त कर दे ? क्‍या यह उचित 
है कि विचार जैसी बहुत हवाई चीज के लिये हम मनुष्य की हत्या करे ? 
क्या यह उचित है कि मेरा विचार और श्रापका विचार, मेरे हृदय औ्रौर 
ब्रापके हृदय को शत्रु बता दे? लेकिन अश्रब तक यही हुआ है। भर श्रब तक 
धर्मों के या राष्ट्रों के ताम पर खड़े हुये संगठन हमारे प्र म॒ के संगठन नहीं 
हैं । बल्कि वे हमारी घृणा के संगठन हैं । और इसोलिये आपको ज्ञात 
होगा कि घृणा का जहर जोर से फला दिया जाय तो किसी को भी 
संगठित किया जा सकता है । संभवत: एडोल्फ हिटलर ने कहीं कहा है 
कि यदि किसी कोम को संगठित करना हो तो किसी दूसरी कौम के 
प्रति घृणा पंदा कर देनी आवश्यक है | उसने यह कहा ही हो सो नहीं। 
उसने यह किया भी और इसे कारगर भी पाया । प्रथ्वी को विषाक्त 
करनेवाले सारे उपद्रवी लोग इसे सदा से ही कारगर पाते रहे हैं । इस्लाम 
खतरे में है--ऐसा तारा देकर मुसलमानों को इकट्ठा किया जा सकता है, 
हिन्दू धरम खतरे में बताया जाये तो हिन्दू इकट्ं हो जाते हैं। खतरा 
भय पैदा करता है श्रोर जिससे भय है उसके प्रति घृणा पंदा हो जाती 
है। ऐसे सारे संगठन और एकताये भय और घृणा पर ही खड़ी होती 
हैं। इसलिए सारे धमं प्रेम की बाते तो जरूर करते हैं, लेकिन चूंकि 
उन्हें संगठन चाहिए इसलिए अंततः वे घगा का ही सहारा लेते हैं । श्रौर 


आन बातचीत रह जाती हैश्रौर घृणा उनका ग्राधार बन जाती 
है इसोलिए जिस 


दर ५ &« हे 
परम की में बात कर रहा हैं, वह संगठन नहीं है । 
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वह है साधना । वह है व्यक्ति-व्यक्ति को न के कर 
हि प्रयोजन नहीं है । मूलत: पिन है ९ ः कि से हे 

े ते॑ वेयक्तिक है। और 
हमारे ये सारे संगठन जिनको हम धर्म कहते हैं किसी की घणा पर खड़े हए 
हैं । ओर इरणा का धर्म से कथा सम्बन्ध हो सकता है ? मेरे और अल 
बीच जो चीज इरणा लाती है वह धर्म नहीं हो सकती है। मेरे और 
आपके बीच जो प्र॑म लाती है वही धर्म हो सकती है। यह स्मरण 
रखे कि जो चीज मनुष्य को मनुष्य से तोड़ देती है वह मनुष्य को पर- 
मात्मा से कैसे जोड़ सकेगी ? मनुष्य को मनुष्य से तोड़ देने वाली कोई 
बात मनुष्य को परमात्मा से जोड़ने वाली बात कभी भी नहों बन सकती 
है। लेकिन जिन्हें हम धर्म कहते हैं वे हमे' तोड़ देते हैं । यद्यपि वे सभी 
प्रेम को बाते करते हैं कि हम सबके बीच एकता, अआतृत्व और ब्रदरहुड 
हो लेकिन बड़ी हेरानी को बात है, उनकी सारी बाते , बाते ही रह जाती 
हैं श्रोर वे जो भी काम करते हैं उससे घृणा फैलती है और शत्रुता फेलती है 
क्रिश्चियनिटी बाते करती है प्रेम की, लेकिन जितनो हत्या ईसाइयों ने 
को हैं उतनी हत्या शायद हो किसी ने को हो । इस्लाम शांति का धर्म 
है लेकिन श्रशांति लाने का उससे ज्यादा सफल प्रयोग किसने किया है? 
शायद अच्छी बाते केवल बुरे कामों को छिपाने का मार्ग बन जाती हैं। 
यदि लोगों को मारना हो तो प्रेम के ताम पर मारना बहुत ग्रासान है । 
अगर हिसा करती हो तो ग्रहिसा की रक्षा के लिए हिस्सा करना बहुत 
आसान है और श्रगंर मुझे श्रापकी जान लेनी हो तो आपके हो हित में 
ऐसा करना श्रासान होगा क्योंकि तब श्राप मरेंगे भी और में दोषी भी 


हों होऊंगा ! तब आप मरे गे भी, मारे भी जायेंगे झ्औौर शिकायत भी 
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नहीं कर सके गे । कहते हैं कि मनुष्य बुद्धिवाला प्राणी है, इसोलिए स्वृभा- 
बत: वह हर कार्य के लिए कोई न कोई बुद्धिमत्ता का मार्ग खोज ही लेता 
है। संभवतः शैतान ने मनुष्य को बहुत पहले यह समझा दिया है कि अगर 
कोई बुरा काम करता हो तो नारा अच्छा चुनता । जितना बुरा काम हो 
उतना भ्रच्छा तारा होना चाहिए तो बुरा काम छिप जाता है । यह जो 
धर्मों के नाम पर संगठत हैं त तो उनका परमात्मा से कोई सम्बन्ध है 
और न प्रेम से, न प्रार्थना से, न धर्म से । हमारे भीतर वह जो घृरा है, 
ईर्ष्या है, सब उसी का संगठन है। अन्यथा यह कंसे हो सकता है कि 
मस्जिदे तोड़ी जायं, मन्दिर जलाये जाय॑, मूर्तियां तोड़ी जाय, औऔऔर झ्रादमी 
मारा जाय ? यह सब कंसे हो सकता है ? लेकिन यह हुग्ना है, होता रहा 


है प्रौर हो रहा है ! यह सब घमं है तो में पूछता ह॑ कि फिर अधमं 
क्या है? 


सांप्रदायिक चित्तता धर्म नहीं है । वह तो अधमम का हो प्रच्छन्न 
रूप है। इसोलिए धामिक शिक्षा के लिए पहली शर्ते है धर्म की सम्प्रदायों से 
पूर्ण मुक्ति। लेकिन तथाकथित धामिक लोग बच्चों को जो कुछ विलाना चाहते 
हैं, वह धर की आड़ में सांप्रदायिक विष ही है। और ऐसा वे क्‍यों करना 
जे हैं ? धरम में उनकी इतनी उत्सुकता क्‍यों है ? क्या वस्तुतः वे धर्म 


में ? नड़ीं गा 


हि हो अ्रधामिक है । क्योंकि, धर्म जहां 'मेरा' 
र्‌ १] है| + २ रू ६ ७ 
| तेरा” है वहीं वह धर्म नहीं है। धर्म तो वहां है जहां न 'मेरा' है 
न तेरा! टी हे » 

है । वहीं वह प्रारंभ है, जो कि परमात्मा का है। 


शेष 


या 


धामिक कहे जानेवाले लोगों का धर्म की शिक्षा में, उत्सुकता में 

कुछ ग्रौर ही स्वार्थ है। उस स्वार्थ को गहरी और पुरानी जड़े' हैं | उन 
पर ही बहुत प्रकार का शोषण बिभ॑र है। क्योंकि यदि नई पीढ़ियां उन 
घेरों के बाहर हो गईं जिनमें कि भ्रब तक मनुष्य को कंद रखा गया है, 
तो समाज के जीवन में एक आमूल क्रांति संभावित है । उस क्रांति के चतु- 
मु खी परिणाम होंगे। उसमें सभी प्रकार के न्यस्त स्वार्थोंको चोट पहुँचेगी 
श्रौर जो केवल मनुष्य को मनुष्य से लड़ाकर जीते हैं, उनकी तो ्राजीविका 
ही छिन जायेगी । और वे सारे लोग भी बेकार हो जावेंगे जिन्होंने कि 
धर्मों के जाल को ही श्रपना व्यवसाय बनाया हुआ्ना है । फिर वर्गॉंय शोषण 
श्रोर स्वार्थ भी असुरक्षित हो जावें गे क्योंकि तथाकथित धर्मों ने अनेक रूपों 
में उन्हे सुरक्षा दी है। 


धर्म शिक्षा की आ्ाड़ में पुरानी पीढ़ी अपने अज्ञान, अपने अंध- 
विश्वास, श्रपनो जड़ता, अपने रोग और शर्रुताये --सभी नई पीछढियों को 
दे जाना चाहती है । ऐसे उसके श्रहंकार की तृष्ति होती है । यही ग्रहंकार 
रुण्ण घेरों से मनुष्य को मुक्त नहीं होने देता है । विकास के मार्ग में इससे 
बड़ीऔर कोई बाधा नहीं है। क्योंकि विकास तो वहीं है, जहां विद्रोह 
है। श्रौर विद्रोह को पुरानी पीढ़ी का श्रहंकार स्वीकार नहीं कर पाता है 
वह तो चाहता है, विश्वास, आज्ञानुपालन और अनुशासन। इसी में वह 
नयी पीढ़ी को दीक्षित करता है और उसके भीतर से उन सभी संभावनाओं 
को नष्ट कर देना चाहता है, जो कि उसे पुराने के त्याग और नये के 
भ्रनुसन्धान में प्रवृत्त कर सकती है। लेकिन यह भअ,शहत्या भत्यंत ही अप्रगट 
झौर परोक्ष रूप से की जाती है। शायद करने वाले भी उसकी संपुरणंता 
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कक 


थे परिचित नहीं होते हैं। यह एक गचेतन प्रक्रिया ही है ! क्योंकि उनके 
पिता और गुरू की पीढ़ी ने भी उनके साथ यही किया था । और अनजाने 
ही वे भी अपने बेटों और शिष्यों की पीढ़ी के साथ यही न रहते हैं । 
यह दुष्ट्चक्र बहुत पुराना है। लेकिन, इसे तोड़ता है क्योंकि यही जीवन 
को धर्म के सत्य से संयुक्त नहीं होने दे रहा है। इस दुष्टचक्र का केन्द्र 
क्या है? केद्र है विचार के जागरण के पूर्व ही विश्वास के बीज नन्हे 
ः में डाल देना । क्योंकि विश्वासी चित्त फिर विचार करने में अस- 
मर्थ हो जाता है। विद्वास और विचार की दिशाये विरोधी हैं । विश्वास 
है अन्धापन । और विचार है स्वयं की आंखों को पा लेना। बच्चों को 
विद्वास के अन्येपत से भरकर उनकी स्वयं की आंखों से उन्हे सदा के 
लिये वंचित किया जाता रहा है। और इस अमंगलकारी कृत्य के लिये 
ही तथाकथित धामिक लोग घमं को शिक्षा दिलाने के लिये इतने उत्सुक 
हैं । यह उत्सुकता शुभ नहीं है । वस्तुतः तो विचार की हत्या से बड़ा 
कोई पाप नहीं है । लेकिन बच्चों के साथ मां-बाप निरंतर हो यह 


पाप करते रहे हैं ओर यही वह आधारभूत कारण है, जिसके कारण कि 


धरम का जन्म नहीं हो पाया है । विश्वास नहीं, सिखाना है विचार । 


श्रद्धा नहों, सिखाना है सम्यक्‌ तक | और तब धर्म एक अन्थविश्वास _ 


नहीं वरन्‌ बन जाता है परम विज्ञान, और ऐसे विज्ञान से ही. शिक्षा 


हि शुभ हो सकता है। अंधविद्वासों से नहीं, वरन्‌ विचार और 

विवेक को कसौटो पर कसे हुये वेज्ञानिक सत्यों से ही मनुष्य का मंगल 

हो सकता है। 

कि लक लि पह ज्ञात नहीं है कि विश्वास के अंधेरे में जीने 
ग धीरे-बीरे विचार के श्लोक में श्राने में ग्रसमर्थ ही नाते हो 
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? फिर का आंखे है के अतिरिक्त और ऊँछ भी नहीं देख पाती 
हैं । ग्रौर जा को कहीं अ्रंथा न मानना पड़े इसलिये वे ग्रपने बच्चों को 
जी अंधेरे में ही दीक्षित कर देते हैं | ऐसे स्त्रयं को ही ठीक मानने को 
शुविधा उन्हे हो जाती है ! श्लौर जब कभी कोई बच्चा किसी भांति 
उतके सामूहिक षड़यंत्र से स्वयं की आंखों को बचाने में समर्थ हो जाता 
है तो सवंविदित ही है कि वे उसके साथ क्या करते हैं? वही जो वे 
सुकरात के साथ करते हैं, या क्राइस्ट के साथ करते हैं । 
इसलिये, धर्म की शिक्षा के संबंध में सोचते हुये यह ध्यान में 
रखना अश्रति श्रावरयक है कि कहीं हम आलोक के नाम पर अंधेरे की ही 
॥ दीक्षा तो नहीं दे रहे हैं ? स्मरण रहे कि आंखे देने के नाम पर आज तक 
॥ भ्रांस फोड़ी ही जाती रही हैं | 
विद्वास मात्र श्रज्ञान है। और विश्वास मात्र अंधकार है। 
॥ इसीलिए बच्चों को विश्वासों से बचाना है । और यह बचाव तभी हो 
सकता है, जबकि उनमें विचार की तोत्र क्षमता हो। इसलिए उनमें 
विचार की शक्ति ज़ाग्रत करे । उन्हे विचार करना सिखाये । विचार न 
दे, विचार की शक्ति दे | क्‍योंकि विचार देना तो विश्वास देना हो 
॥ है। विचार तो आपके हैं । लेकिन विचार की शक्ति उनको स्वयं को 
है। वह शक्ति ही विकसित करती है । उसका पूरणंतम विकास ही उन्हें 
| गीवन के सत्य के उद्घाटन में समर्थ बनाता है । 
विचार मार्ग है। विश्वास भटकाव है। 
इसीलिये में कहता हूं जो कहीं भी विश्वास से बंधा है वह्‌ सोच 
हों सकता है। ज़ो हिन्दू है, वह नहीं सोच सकता है।जो जन है, वह 
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नहीं सोच सकता है। जो कम्युनिष्ट है, वह नहीं सोच स्‌ 

उसका विश्वास ही उसका बंधन है । चू'कि सोचने में विश्वास पा 
सकता है, इसलिए विश्वासी न सोचने को ही वरण कर लेता ह 
उसका सुरक्षा-कवच बन जाता है। लेकिन तह सुरक्षा-कवच व है 
तो आत्म हत्या ही है। क्या विव्वास विचार की हत्या नहीं है ? है 


लत बुंडिमत्ता है। श्रौर इसलिए ग्बोध बच्चों को बुद्धि विरोधी 
परस्य्ताशों ग्रौर धारणाओ्रों से नहीं बांधना है । बल्कि उनकी बुद्धि को 
इतनी तीव्रता ग्रौर गहराई देनी है कि वे सदा अभ्रपने विचार को जाग्रत 
प्रौर स्वतंत्र रख सके और किसी भी मुल्य पर कभी उसे बेचने और 

"6 लेकिन, यह हत्या जाने--भ्रनजाने की जाती रही 3 बांधने को राजी न हों । ऐसी स्व्रतंत्र चेतनाये' ही उस द्वार को खोल 
श्रपन बच्चे को हिन्दू बनाना चाहता है, मुसलमान बाप मुसलमा का 
यह भी तब जबकि बच्चा छोटा है श्रौर स्वयं गे है | हि 


पाती हैं जो कि सत्य का है । 


स्वतंत्रता ही तो वस्तुतः सत्य का द्वार है | 
इसलिए, बच्चों को स्वतंत्रता दे----स्वतंत्रता का सम्मान 


हाय है। यह दृष्काय॑ इसी समय ही 
फिर यह करना अति कठिन है। हा हि कब उनके मन में जगावे श्रौर परतंत्रता के प्रति------+>मन 
र॒ तक नम 
चुका हो फिर आंखों में धल नहीं भोंकी जा सकती जीव श्रौर चेतना की सभी प्रकार की दासताओ्रों के प्रति उन्हें सचेत और 
व्यक्ति को आत्मरक्षा बन जाती बा शक्ति सावधान करे । धर्म को शिक्षा--------वास्तविक धरम की शिक्षा यही 
है । इसलिए तथाकथित धामिक व्यात कर 
हो सकती है । 


लेकिन धर्मों की शिक्षा ऐसी नहीं है। वह तो ठीक इसके 
विपरीत है । वह तो दासता का ही प्रशिक्षण है । क्‍योंकि वह विचार 
की नहीं, विव्वास की पोषक है | वह आंखों की नहीं, अ्ंधेपन को ही 
समर्थक है | क्योंकि वह आत्मचेतना पर नहीं, वरन्‌ परानुगमन पर ही 


विद्रोह नेक 
जे ' कोह यानी जीवन के नये रास्तों की खोज। विद्रोह यानी 
विद्रोह यानी उन सीमा-रेखाओ्रों का 

ग्राघृत है । 

धर्मों को विचार से इतना भय क्‍यों है ? निश्चय ही वह भय 
ग्रकारण नहीं है । उसके लिए बहुत ठोस कारण हैं। सर्वाधिक महत्तपुरां 
कारण तो यही है कि यदि विचार जाग्रत और सक्रिय हों तो बहुत दिनों 
तक बहुत धर्म नहीं रह सकते हैं। धर्म लो बचेगा लेकित धर्मों का 
ग्रस्तित्व खतरे में पड़ जाना सुनिश्चित है । क्योंकि विचार को सहज 


| वह तो जड़- 
वैक्षा बुद्धि शोर 7 पे ह्पांतरश है। इसलिये धर्म की 
शिक्षा के "हाँ हो सकती है। वह तो गहरे. 


. जाओ 
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प्रवृत्ति सावलौकिक, यूनिवसल, सत्य की ओर है। जसे नदिये सागर की 
ओर बहती हैं ऐसे हो विचार भी सावलोकिकता की ओर प्रवाहित होता 
है। विचार के निष्पक्ष अच्वेषण में जो सत्य है अ्रन्ततः वही शेष रह 
जाता है। और सत्य अनेक नहीं हो सकते हैं | सत्य तो संदा एक है। 
विज्ञान ने विचार का अनुसरण किया इसीलिये हिन्दु का और ईसाई का 
गणित अलग-अलग नहीं है । नहीं तो विश्वास के झ्राधार पर तो उनके 
एक होने को कोई संभावना ही नहीं थी । विश्वास के डबरे बहना बन्द 
कर देते हैं । वे अपने ग्राष में बंद हो जाते हैं। सागर की ओर उत्तकी 
गति त होने से वे कभी एक तक नहीं पहुंच पाते हैं । स्वयं में बंद होने 
से ही वे श्रनेक हो जाते हैं। विचार है प्रवाह । विश्वास है कुठा। 
विचार निरन्तर ही स्वयं का अतिक्रमण है । विश्वास है स्वयं में बन्द 
होना । इसलिए विचार कहीं से भी प्रारम्भ हो श्रन्ततः केन्द्रीय और 
श्रात्य॑तिक सत्य तक ले जाता है । श्लौर विश्वास सदा ही वहां तक पहुंचने 
से रोक लेता है। 

मैने सुना है कि जैन भूगोल जैसो चीजों का भी अस्तित्व रहा 


|| गो है हा] पु यम] हैं न 
है! और धर्मों में ऐसी हास्यास्पद बाते रही हैं। क्या भूगोल भी 
अलग-अलग हो सकते हैं ? जी हां, हो सकते हैं, यदि विश्वास उनका 
£?॥| .. ० न] 5“ + 
धार हो । जा जहां नहीं है, वहां है कल्पना, अनुसररणा, श्रंधविश्वास, 


भ्रोर ये तो प्रत्येक व्यक्ति के अलग-अलग हो सकते हैं | सत्य तो एक है, 
लेकिन रद॒प्त तो प्रत्ये के अग्रलग- गैते हैं नि 
सर * हे *पक के अलग-अलग ही होते हैं । यदि दो व्यक्ति चाहे 
+ स्व न नहीं प 5 हैं 
ैि। हि को साथ-साथ नहीं देख सकते हैं । 
*  सेदा ही सावंजनीन है ॥ | 
अर द॑ । क्योंकि वह में है 
कल्पना, स्वप्न या अनुमान न पा के चफ कि 


हों है। उसे पाने के लिए 
५ 


व्यक्ति के पास 


ग्रौर विचार की पुर्णता लर--->विवेक-के प्रकाश में ही एंसी आखे 


उपलब्ध होती हैं । 


. इसलिए में बार बार कह रहा हूं कि बच्चों को सत्य देना है तो 
विचार दो । विश्वास से मुक्त करो और विवेक दो । विचार की नल 
ऊर्जा ही बनेगी उनकी पात्रता । वहीं बनेगी उनका दर्शन । वही उन्हें ले 


जायेगी सत्य के उस सागर तक जो कि एक है और ग्रद्धय है। 


क्या आपको ज्ञात है कि अरस्तू जैसे व्यक्ति ने भी लिखा है कि 
स्त्रियों के दांत पुरुषों से कम होते हैं ? यह वह कंसे लिख सका ? क्या 
कोई स्त्री उसे उपलब्ध न थी कि वह उसके दांत गित सकता ? स्त्रियों की 
क्या कमी है, लेकित उसने तो बस प्रचलित धारणा पर विश्वास कर 
लिया औ्रौर तब।खोज का प्रइन ही त रहा । ऐसे उसकी हो एक नहीं, 
दो-दो पत्तियां थीं । और नं. १ या नं. २ श्रीमती अरस्तु से वह मुह 
खोलने को कह सकता था श्रौर दांत गित सकता था । लेकित नहीं, उसने 
संदेह ही नहीं किया । तो विचार कैसे करता ? और पुरुषों को इस अंबी 
धारणा को उसने चुपचाप मान लिया कि स्त्रियों के दांत पुरुषों से ः फ्ु 
होते हैं | श्रसल में पुरुषों का अहंकार यह बात मानने को कभी राजी हो 


नहीं ' में उसके बरात्नर हो सकतो हैं । 
नहीं रहा है कि स्त्रियां किसी भी बात में उसके ब हे 


चाहेय ों गें ग्रोर जब अरस ते ही 
फिर हे यह सवाल दांतों का ही क्‍योंन हो? पैर जब अरस्तू है 

नि है ० क्कि न्टेट़ सम स न ख् 
संदेह ता किया तो और कौन संदेह करता ? जबॉकि से देह 


का प्रारम्भ है। 
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सत्य उधार नहीं मिल सकता है। वह तो स्व का साकार 
हुआआ श्रम ही है । जब 


सम्यक्‌ सम्देह सत्य की खोज में सिखाई जाने वाली पहली सीही 
है। धर्म की शिक्षा का शुभारम्भ इससे ही होना चाहिए । श्रद्धा नहीं 
सन्‍्देह ही धर्म का वास्तविक आधार है। सन्देह आरम्भ है, श्रद्धा तो 
प्रन्त है । सन्देह खोज है, श्रद्धा तो प्राप्तिहै। इसलिए जो सन्देह से प्रारस्प 
करता है, वह तो कभी न कभी श्रद्धा पर पहुंच ही जाता है। लेकिन जो 
श्रद्धा से प्रारम्भ करता है वह तो जः गो कहीं न पहुंचता है। उसके वह हिन्दू की शिक्षा होगी या मुसलमान की या ईसाई की । की 
पहुंचने का सवाल भी नहीं है। क्योंकि उसने तो बलों के श्रागे गाड़ी बांध है क्यों ः >न्य है. 
मै दे धामिक नहीं है क्योंकि इस तरह के शिक्षित व्यक्ति संकीरण हो जाते हैं । 
रखी है। प्रारम्भ ही से प्रारम्भ सम्भव है। भ्रन्त प्रारम्भ कंसे बन इस भांति हृदय विराट नहीं बनते हैं | और इस तरह से शिक्षित व्यक्ति 
सकता है ! पक्षपातों से भर जाता है । और त्रिवेक उसका मुक्त नहीं होता, बल्कि 
मृत होता है। वह चित्त से बूढ़ा हो जाता है। जबकि किसी भी खोज 


श्रौर, ऐसे सत्य की खोज की तथारी ही धम की शिक्षा है। 


इसलिए, जत्र तक धर्म का सम्बन 


की कोई शिक्षा नहीं हो सकती है । और धर्म का नाम भले लिया जाय, 


त्र विद्वास से है तत्र तक धर्म 


जहां सन्देह नहीं है, वहां विचार नहीं है । 


७, [2 थ्य हि. ५ रो गे टे न वह्ें व 
जहां विचार नहीं है, वहां विवेक नहीं है । के लिए हा युवा श्रौर ताजा चाहिए। और युवा तो वही है जो 
पक्षपातों से मुक्त है । और युवा तो वही है जो कि अ्यत्ती चेतना को 
श्रौर जहां विवेक नहीं है, वहां सत्य नहीं है । 


संस्कारों की कारा में बंधने से बचा सका है। संस्कारित चित्त बूढ़ा हो 
जाता है। वह जितना संस्कारित होता है, उतता ही जड़ हो जाता है । 
संस्कार धरम नहीं है। संस्कार मात्र से मुक्त और अतोत चेतना ही धर्म 
ही जो पाया जाता है, वही स्त्रयं को में प्रवेश करती है। धर्म तो स्प्रभाव है। धर्म तो सत्र है ।और 
संस्कार भ्राते हैं बाहर से । वे बाह्य हैं । जैंते धूल दपंण को ढांक लेतो 
है, ऐसे ही वे भी चेतना को ढांक लेते है। चेतना के दर्पण को धरम के 


धर्मों ने सिखाया है विश्वास करो, संदेह नहीं । खोजो नहीं, 


मानो । लेकित धर्म सिखायेगा संदेह करों, विचार करो श्रौर खोजो । 
क्योंकि ऐसी स्वयं की खोज से 


बदलता है श्रौर वही सत्य है। 


जय हे धाज है------सतत्‌ खोज । वह श्रत्यंत जागरूक 


प्रस्वेषणा है। नाम पर परम्पराश्रों, संस्क्रारों, रूढ़ियों, मान्यताशों और आदर्शों से ढांक 
नहीं देना है | वरन्‌ उसे मुक्त होना सिखाना है। धर्मा की वास्तत्िक 
सत्य कोई ग्रन्य हों 2 ; जप )| ः ० धर 
हो पाना होता है किसी को नहीं दे सकता है। उसे तो वह स्वयं शिक्षा श्रौर साधना मुक्ति की ऐशथी दिशा में ही भ्रग्रसर करती है । चित्त 
2 ता है। 


को समस्त प्रंथियों से मुक्ति की ओर ले जाने वाला उपाय धर्म ही है । 
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सेकिन बाजार में जो धर्म त्रिकता है, यह यह नहीं कर सकता | । और 
इसलिए इसके पूर्व कि शिक्षा में धर्म श्राये, धर्म को पुराने वस्त्र और 
ग्रावास छोड़ देने होंगे। वह एक नयी शात्मा लेकर ही नयी पीढियों की 
झ्रात्मा बत सकता है । धर्म को जीवन में लाना है । जछहर ही लाता है । 
उसके बिता जीवन अत्यंत पंगु, अवूरा ओर अऋसन्‍्तुलित है। केवल बाह्य 
के सम्बन्ध में ही हम चिंतन करे गे तो आंतरिक रिक्त रह ही जायेगा । 
आर केवल पदार्थ पर ही हमारी दृष्टि रही तो परमात्मा से हम वंचित 
रह हो जावे गे । और यह सौदा बहुत मंहगा है । यह कोौड़ियों के लिए 
हीरों को खो देता है । बाह्य आंतरिक के समक्ष क्या है ? जगत की संपदा 
उस संपदा के समज्न क्या है जो कि परमात्मा की है ? उसे तो जानना ही 
है जो कि समस्त का केन्द्र और प्राण है। श्रौर उसकी खोज को केन्द्रीय 
भी बताना है । क्‍योंकि केन्द्र की खोज को केन्द्रीय बनाये बिना कभी पुरा 
नहीं किया जा सकता है । इसलिए में तो धर्म को शिक्षा से मात्र संबंधित 
ही रहीं देखना चाहता हैँ, क्योंकि वह गर्यात्त है। में तो धर्म को शिक्षा 
का केच्ध बना हुग्ना देखता चाहता हूं । क्योंकि जो जीवन का केन्द्र है, वह 
शिक्षा का केन्र भी हो यह अत्यंत आवश्यक है | दृश्य पर ही जीवन 
समाप्त नहीं है । वस्तुतः तो अदृश्य ही आधार है। उससे परिचित हुये 
बिना जीवन में न तो अर्थ होता है, न ग्रभ्िप्राय | और जहां ग्रय॑ ही नहीं 


है, वहां श्रानन्द कहां ? आनन्द तो ग्र॑वता की उपलब्धि में ही है | विज्ञान 
उपयोगिता की खोज 


में 
है। धर्म ग्र्थ की | विज्ञान ग्रधरा है और धर्म भी 
श्रधूरा है। उन दोनों के में 


सन्तुलत और समन्त्रय 
और पूर्णाता है । 


5 
है 


ही मंगल है 


है 4] 


एक जगत्‌ मनुष्य के बाहर है। लेकिन वही सब कुछ नहीं है। 
एक जगत्‌ भीतर भी है | श्रौर बाहर की खोज भीतर के लिए ही है | बाहर 
की खोज में भीतर को नहीं भूल जाना है । क्योंकि तब शक्ति तो आश्राती 
है, लेकित शांति नहीं | और सम्पदा तो मिलती है लेकिन आत्मा खो 
जाती है। श्रौर ग्रात्मा को खोकर सारे जगत्‌ को पा लेने का भी क्‍या 
मुल्य है ? वह तो जीतकर भी हार जाना है । 

एक फकीर स्त्री थी, राबिया । एक दिन सुबह सुबह ही उसके 
एक मित्र ने उससे कहा: “राबिया बाहर ग्राग्रो । बहुत सुन्दर सूरज उग 
रहा है, बड़ी सुन्दर सुबह है। आओ --- -+ बाहर आो ।” 
राबिया ने उत्तर में कहा: “मेरे मित्र तुम्हे आ्रामन्‍्त्रण देती हैं कि तुम्हीं 
भीतर झा जाओ । क्‍योंकि, तुम जिस सूरज को देख रहे हो और जिस 
सुबह को, में उसके बनाने वाले को भीतर देख रही हु । क्या यह अच्छा 
न होगा कि तुम्हीं भीतर आ जाग्रो ? मेंने तो बाहर का सौन्दर्य भली भांति 
देखा है, लेकिन तुम शायद उससे अपरिचित ही हो, जो कि भीतर है ।” 

एक बाहर की दुनिया है। निश्चित ही बहुत सुन्दर है वह और 
ने लोग नासमभ हैं जो बाहर की दुनिया के विरोध में मनुष्य को खड़ा 
करना चाहते हैं । बहुत सुन्दर है बाहर की दुनिया | और वे लोग मनुष्य 
के मंगल के विरोध में हैं जो कि उस दुनिया की निनन्‍दा करते हैं। वह 
सच में ही बहुत सुन्दर है। वह तो सुन्दर है लेकित एक झौर * बड़ी 
दुनिया भी भीतर है। औ्और उसके सौन्दय की कोई सीमा हीं है 
और बाहर की दुनिया पर ही जो रुक जाता है. वह च के रो न 
जाता है। उसने बहुत जल्दी ही पड़ाव डाल लिप 


4 
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हे जस रुक गया है। उसे जगाना है । उसे चेताना है । उसको 
हा उठानी हैं, जहां कि मंजिल है। ओर फिर तो वह 
हवयं ही चल पड़ेगा । बच्चों को मंजिल का यह बोध सदा बना रहे, 
श्र वें बीच में ही न ठहर जावे यही धर्म शिक्षा का लक्ष्य है । 


पह जानना जरूरी है कि विज्ञान जो के है केवल उसको ही 
लोज है। और अकेली बाहर को खोज अधूरी है। भीतर को खोज 
से शिक्षा जरूर ही सम्बन्बित होनी चाहिए । लेकिन जिन धर्मों को 
हम जानते हैं उनकी खोज भी भीतर को खोज नहीं है। वे बाते तो 
श्रांतरिक की करते हैं. लेकिन वे बाते एकदम झूठी मालूम पड़ती हैं ॥ 
क्योंकि उनके मन्दिर भी बाहर हो बनते हैं आर उनकी मस्जिदे भी 
बाहर ही बनती हैं और उनकी मृतियाँ भी बाहर ही खड़ी होती हैं ॥ 
उनके शास्त्र भी बाहर हैं और उनके सिद्धान्त भी बाहर हैं और इन 
बाहर की चीजों पर वे लड़ते भी देखे जाते हैं ॥ उनका श्राग्रह भी बाहर 
पर हो है । ओर इसलिए वे भी मनुष्य को भीतर नहीं ले जाते हैं । 
एक नोग्रो एक चर्च के द्वार पर एक दिन सुबह-सुत्रह गया आ्रौर 
च्य प्रार्थना को उस चर्च के पुरोहित से कि मुझे भीतर जाने दो । लेकिन 
नीग्रो, काली चमड़ी का ग्रादमी, सफेद चमड़ी वाले लोगों के मन्दिर में 
कंसे जा सकता था ? ये जो भीतर की बाते करते हैं वे भी चमड़ी को 
देखते हैं कि वह काली है या गोरी | ये जो परमात्मा की बाते करते हैं 
वें भी देखते हैं कि आदमी ब्राह्मण है या शुद्र । उस चर्चके पादरी ने कहा: 
“पत्र क्या करोगे मन्दिर में आकर ? जब तक मन झान्‍्त नहीं , युर्द 
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तहीं, तब तक यहां आकर भी क्या करोगे १९ 
इसलिए पुरोहित ने अपनी भाषा बदल ली | प 


लेकिन पहले वह कहता था कि हठ शुद्र, यंहां कहां तुमे प्रवेश ? लेकिन 
श्रव॒ जमाना बदल गया है इसलिए उसे अ्रपनी भाषा भी बदलनी पड़ी | 


लेकिन हृदय उसका नहीं बदला है रोकता है वह अरब भी । उसने यह नहीं 


हले भी रोकता था वह । 


कहा कि तू शृद्र है। अ्रपवित्र है, यहां से हट । उसने कहा कि मित्र, क्या 

करोगे यहां श्राकर ? जब तक मन॑ ही शान्त नहीं, शुद्ध नहीं तो परमात्मा 

को कंसे जानेगा ? इसलिए, जा और पहले मन को पवित्र कर । यह 

बात उसने नोग्रो से कही । लेकिन सक्रेद ' चमड़ी के लोग जो अ्ाराते थे 

उनमें से किसी को उसने यह नहीं कहा था । जंसे उन सत्रों के मन शांत 

ही थे । वह सीधा सादा नीग्रो वापस चला गया । पुरोहित हंसा होगा 

श्रपने मन में । सोचा होगा उससे न होगा मन पवित्र न आवेगा दुव्ारा 

यहां । और सच ही वह दुबारा नहीं आ्राया लेकिन इसलिए नहीं कि 
उसका मन शांत न हो सका बल्कि इसलिए कि उसका मन शांत हो गया 
था । दिन श्राये और गये । वर्ष बीतने को ग्रा गया था । तब एक दित्त वह 
नीग्रो चर्च के पास से पुरोहित को गुजरता हुआ्आा दिखाई पड़ा। वह तो 
्रादमी जसे दूसरा ही हो गया था । उसकी आंखों में एक आलोकिक 
आ्रालोक श्रा गया था और उसके आ्रासपास जेसे ज्ञांति और संगोत का 
प्रभामंडल बन गया था । पुरोहित ने सोचा कि शायद वह चर्च में ग्रा 
रहा है। श्रौर वह डरा भी । लेकिन नहीं, उसका भय निराधार था १ 
उसने तो चच की ओर आंख उठाकर भी नहीं देखा था और वह आगे 


निकल गया था । तब पुरोहित दौड़ और उसे रोककर उसने पूछा ' मित्र, 
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फिर तुम दिखाई नहीं पड़े ?” वह नौग्रों हंसने लगा श्रौर बोला: "मेरे 
मित्र और मार्ग दर्शक, तुम्हे बहुत बहुत धन्यवाद, तुम्हारी सलाह भान 
मेंने यह पूरा वर्ष बिताया है। में प्रतीक्षा में था कि मन शान्त हो तो पे 
दुबारा तुम्हारे द्वार पर जाऊं। लेकिन बीती रात्रि स्वप्त में मुझे स्कय॑ 
प्रभु दिखाई पड़े और कहने लगेः पागल ! उस चच्च में किसलिए जाना 
चाहता है? मुझसे मिलने ? तो में तुझे बताये देता हूं कि दस साल से में 
स्वयं हो उस चच्च में प्रवेश की कोशिश कर रहा हूं लेकिन वह पादरी 
मुझे भीतर घुसने ही नहीं देता है । और जहां में नहीं जा सका हूं वहां 
तु जा सकेगा यह असंभव है । 


_ और में आपसे कहता हूं कि उस मंदिर में ही नहीं, परमात्मा 


किसो भी मँदिर में कभी प्रवेश नहीं पा सका है। क्योंकि, आदमी के 
बनाये हुए मंदिर आदमी से बड़े नहीं हो सके हैं । वे मंदिर इतने छोटे 


हैं कि परमात्मा के लिए उनमें अवकाशञ्ञ हौ नहीं है । 


वस्तुतः जिनके मन ही मंदिर नहीं हैं, उनके बनाये ख्ब मंदिर 


व्यर्थ हैं । 


वस्तुत: तो जिन्होंने उसे भीतर ही नहीं पा लिया है, वें उसे 
बाहर कभी भी नहीं पा सकते हैं । 


वह सबसे पहले उद्घाटित ह्वोतां है स्वयं में । और फिर सर्व 


हैः । स्वयं के अतिरिक्त स्व के लिए न कोई मार्ग है, न सेतु है। स्वर 
ही है स्वयं के सर्वाधिक निकट । इसीलिषए दूर खोजने के पुर्व॑ वहीं खोज 
लेना आवद्यक है। औ्रौर जो उसे निकट में ही नहीं पाता है, वह उते 
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दर में कंसे प्रा सकेगा ? इसलिए मंदिरों में नहीं मन में 


गया है और जाना जाता है। ही वह जाना 


इसलिए मंदिर भ्रौर मस्जिद तो शिक्षा श्ले नहीं जुड़ सकते हैं । 
# जुड़ते ही चाहिए । वैसा आराग्रह ही बाहर का श्राग्रह है। और बाहर 
के समस्त श्राग्रह भीतर जाने में बाधा बनते हैं। है 


में सुनता हूं विद्यापीठों में मंदिरों के बनाये जाने को बाते तो 
मुझे हंसी श्राती है। क्‍या मनुष्य इतिहास से कोई भी सबक नहीं 
सीखता है ? 

मं॑दिर---मस्जिद वाले धर्मों ने क्या किया है और क्या नहीं 
किया है, क्या हमें यह ज्ञात नहीं है ? 

नहीं---------धर्म के बाह्य क्रियाकांडों की जरा भी जरूरत 
नहीं है । वे व्यर्थ ही होते तो भी चल सकता था । वे तो अनर्थ भी हैं । 

धर्म बाह्य में नहीं है १ 

इसलिए बाह्य की किसी भी भांति की प्रतिष्ठा अधमं है । 


यह सत्य दो और दो चार ज॑सा बिल्कुल स्पष्ट हो जाना गत्यंत् 
आवश्यक है । 

परमात्मा का भी मंदिर है लेकिन वह ईट-पत्यरों से नहीं 
धनता है। और इंट-पत्थरों से जो बनता है, वह हिंदु का हो सकता हैं, 
था ईसाई का या जैन का, या बौद्ध का, लेकित परमात्मा का नहीं । 
जो “किसी का” है वह इस कास्ण ही “उसका” नहीं है। उसके 
पंदिर की कोई सीमा नहीं हो सकती है । क्योंकि वह अ्रसीम है। भोर 


५रे 


उसके मंदिर का कोई विशेषण नहीं हों सक्रता है- व ग्रोंकि वह सर्व है । 
निश्चय ही ऐसा मंदिर चेतना का ही हो सकता है। 
बह मंदिर प्राकाश में नहीं, प्रात्मा में है । 
और उसे बनाना भो नहीं है। वह तो है। सदा से है। बस, 
उसे उघाड़ना ही है । े 

इसलिए, शिक्षा से संबंधित धर्म, मंदिर-मस्जिद बनाने वाला 
धम नहीं हो सकता है। वह तो होगा, स्वयं में छिपे मंदिर के उद्घाटन 
का धरम | अंतम्‌ में जो है, उसे ही जानता है। क्योंकि उसका जानना 
ही जीवन में एक आमुल क्रांति बन जाती है । 


सत्य को जानना ही जीवन का रूपांतर है । 


सत्य का, अंतस्‌ के सत्य का या परमात्मा का उदघाटन न 
करने वाली शिक्षा एकदम अ्रधूरी श्रौर घातक है। ग्राजतक की शिक्षा 
की असफलता का कारण भी यही अधूरापन है। जिस युवक को हम 
अभी विद्वविद्यालयों के बाहर भेंजते हैं, वह बिलकुल ही ग्रधूरा होता 

«है । उसे जीवन में जो केद्रीय है, उसका कोई पता ही नहीं होता है। 
जीवन में जो भी सत्य है, शिव है, सुन्दर है, उससे उसकी कोई भी 
पहचान नहीं होती है । वह केवल क्षुद्र को ही सीखकर श्राता है और 
उसमें ही जीता है। निवचय ही ऐसा जीना आ्रानन्द नहीं लाता है श्रौर 
क्रमश: एक भ्र्थहीतता और रिक्तता श्रौर व्यर्थंता, चित्त को घेरने लगती 
है। जीवन की धारा इस व्यर्थता के मरुस्थल में खो जात्ती है श्रौर 

: घिरणाम में पीछे एक अंधा क्रोध सबके प्रति छूट जाता है। इस क्रोध 
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को ही में श्रधामिक मन 
के मन का परिणाम कहता 


फल है धन्यता और धर 
है। लेकिन वह तो तभी हो सकता है जब जी 
श्र पुणांता को । और यह प्ूरांता और ये 


हा है आनंद स्वयं को जाने 
झौर पाये बिना ग्रसंभव है । जय 


इसलिए, सम्यक शिक्षा धर्मविहीन नहीं हो सकती है क्योंकि 
जीवन का आ्राधार जो चेतना है, जो भ्रंत:करण है 


/ है, जो आत्मा है, उसे 
' जानना, उससे परिचित्र होता, जीवन को उसको पूरंता तक ले जाने हे 
लिए ग्रपरिहाय॑ है । 


धर्म क्या है ? 
मनुष्य के अंत:करण को शिक्षा ही तो धरम है। 


फिर हम क्‍या सिखाये ? क्या हम धर्मेशास्त्र पढ़ायें ? घमे 
सिद्धान्त सिखाये ? क्‍या हम बच्चों को बताये कि ईइवर हैं--- 


आमा है, स्वर्ग है, नक॑ है, मोक्ष ज्ः 


नहीं बिकुल नहीं । ऐसी कोई भो शिक्षा धम की शिक्षा नहीं है 
ऐसी शिक्षा भी मनुष्य को भोतर नहीं ले जातो है। 
ऐसी शिक्षा भी मनुष्य का पक्षपात ही बन जाती है। 


ऐसी शिक्षा भी छब्दों मात्र कौ सिखावन है। और इससे उस 
हैठे ज्ञान का जन्म होता है जो कि भ्रज्ञान से भी ज्यादा खतरनाक है। 


जज्त तो केवल वहो है जो कि स्वानुभूति से ग्राता है । 
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दूसरों से सीखर ज्ञान, ज्ञान नहीं है । 
सीखा हुआ ज्ञान, ज्ञान का भ्रम हे 


ग्रौर बह भ्रम अज्ञान को छिपा देता है और ज्ञान की खोज 
बन्द हो जाती है । 


अज्ञान का स्पष्ट बोध शुभ है क्योंकि वह ज्ञान की खोज 
में ले जाता है । 


और सीखे हुये ज्ञान को ज्ञान जान लेना बहुत खतरनाक है। 
क्योंकि उससे मिली तृप्ति पैरों को बांध लेती है और शआरागे की 
यात्रा अवरुद्ध हो जाती है । 


में एक श्रताथालय में गया था। वहां कोई सौ बच्चे थे । 
व्यवस्थापकों ने मुझसे कहा कि हम यहां धर्म को शिक्षा भी देते 
हैं । और फिर उन्होंने बच्चों से प्रइत भी पूछे । पुछा गया : 'ईद्वर है?! 


तो उत्त छोटे-छोटे बच्चों ने हाथ उठाकर हिलाये और कहा : ईश्वर है।' 


पूछा गया : ईश्वर कहां है ?” तो उन्होंने ग्राकाश की श्रोर इशारे 
किये । “और आत्मा कहां है ?” तो उन्होंने श्रपने हाथ अपने हृदयों 
पर रखे और कहा : यहां !” में यह सब नाटक देखता था। व्यवस्थापक 
बड़े प्रसन्न थे । उन्होंने कहा : “श्राप भी कुछ पुछिये ? ” मेंने एक छोटे 
से बच्चे से पूछा : “हृदय कहां है ?” वह यहाँ वहां देखने लगा श्रौर 
फिर बोला : “यह तो हमें बताया ही नहीं गया है।” 

धर्म को भी क्या ऐसी कोई शिक्षा हो सकती है? 


श्रोर सीखी हुई बाते' 5हराना भी क्या जानना है ? 
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जय 


काश, बात इतनी श्रासान ही ) 
है होती तो क्या दुनियां कभी 


वो धामिक न हो गई होती ? 


गन उस अनाथालय के व्यवस्थापकों और शिक्षकों से कहा था 
कि श्राप इत बच्चों को जो सिखा रहे वह धर्म तो है ही नहीं, उल्टे 
उसके कारण ये जीवन भर के लिए रट-र॒टाथे तोतें बन जायेंगे श्रौर जो 
व्यक्ति यांत्रिक रूप से किन्‍्हीं बातों को दहराना सीख जाता , उसकी 
बुद्धि को सांघातिक नुकसान पहुँचता है, फिर जीवन जब भी इनके सामने 
प्रश्त खड़े करेगा--ऐसे प्रइन जो इन्हे! सत्य को खोज में ले जानेवाले 
हो सकते थे तो वे सीखे हुये उत्तर दुहरा लेंगे और चुप हो जायेंगे । 
आपको सिखावन इसकी जिज्ञासा की हत्या है। ये न आत्मा को जानते 
हैं ग्रौर न परमात्मा को और इनके हृदय पर गये हाथ कितने मडे हैं ? 
श्रौर इस भूठ को शिक्षा को आप धर्म की शिक्षा कहते हैं ? 


फिर मैंने उनसे यह भी पूछा था कि आपका स्वयं का जानना 
भी तो ऐसा ही जानना नहीं है ? श्राप भी तो कहीं सीखी हुई बातें 
ही नहीं दुहरा रहे हैं ? श्रोर वे भी वसे ही यहां-वहां देखते रह गये थे, 
जसा कि वह छोटा-सा बच्चा हृदय के सम्बन्ध में पूछने पर रह गया था। 
भ्राह ! पीढ़ी-दर-पीढ़ी हम थोथे शब्द सिखाये चले जाते हैं, और उसे 
ज्ञात समभते हैं । सत्य भी क्या सिखाया जा सकता है ? सत्य भी क्‍या 
दुहराया जा सकता है ? 


.. पदार्थ के जगत्‌ में तो सिखाई हुई बातों का कुछ मूल्य है क्योंकि 
जो बाहर है उसके संबंध में सूचनाओं से ज्यादा ज्ञान संभव नहीं है। 
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लेकित, परमात्मा के जगत्‌ में उनका कोई भो श्र और मूल्य नहीं है, 
क्योंकि वह जगत्‌ सूचनाओं का नहीं, अनुभूतियों का है । 
अनुभूति की जा सकती है, उसमें हुआ और जिया जा सकता 


द है, लेकित उसे सोखा नहीं जा सकता है। उसे सीखना तो मात्र े अधि- 
कै बन जाता है। प्रेम-क्या कोई सीख सकता है? और यदि कोई 


सोख कर करे---->-तो वह प्रम नहीं, बस प्रम का श्रमितय ही 
तो कर सकेगा । परमात्मा के संबंध में सीखी गई बाते , सिद्धान्त, पूजा 
और प्रार्थना सब इसलिए अभिनय बन गये हैं। जब प्रेम 
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ही नहीं सीखा जा सकता है तो प्रार्थना केसे सोखो जा सकती है! 
प्रार्थना तो प्रेम का ही गहनतम रूप है। श्रौर जब प्रेम ही नहीं का 
जा सकता है तो परमात्मा कंसे सीखा जा सकता है ? प्रेम की पुणंता 
हो तो परमात्मा है। 


सत्य भ्रज्ञात है और इसलिए जो ज्ञात है------सिद्धान्त, 
शास्त्र, शब्द, उन सबसे उस तक नहीं पहुँचा जा सकता है। 


अज्ञात में प्रवेश के लिये तो ज्ञात को छोड़ ही देना पड़ता है। 
ज्ञात से मुक्त होते ही वह सामने श्रा जाता है जो कि श्रज्ञात है । 
इसलिए धर्म सीखने की बजाय श्रत-सीखना ही ज्यादा है । 


वह स्मरण की बजाय विस्मरण हो ज्यादा है । 


चित्त पर कुछ लिखना नहीं है, वरन्‌ सब लिखा हुथ्रा पोंछ 
देना है। | | । 
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चित्त को पि. न्तों ग्रह नहीं क्‍ 
शद्धान्तों का संग्रह नहीं, सत्य का दपंण बनाना है । 


श्रौर तब निश्चय 
लाधना ज्यादा हो जाता है 


ही धर्म शिक्षा का ञ्म 


थे शिक्षा कम और 
। 


धर्म साधना की तयारी ही धर्म की शिक्षा है। 

धर्म की शिक्षा और विषयों 
उसकी परीक्षा भी नहीं हो सकती 
में, जीवन ही उसकी परीक्षा है। 


की शिक्षा जैसी नहीं है । इसलिए 
है। उसकी परीक्षा तो होगी जीवन 


*क थुरुकुल से तीन युवक शिक्षा लेकर वापस लौटते थे । उनकी 


सभी विषयों में परीक्षा ले ली गई थी। केवल “घर” रह गया था। 
श्रोर वे हैरान थे-कि धर्म को परीक्षा क्‍यों नहीं ली गई ? और श्रब तो 
परीक्षा का कोई सवाल ही नथा। वे उत्तीं 


रण भी घोषित कर दिये गये 
-थे । वें गुरुकुल से थोड़ी ही दूर गये होंगे कि सूर्य हलने लगा था और 
श्रब रात्रि उतर रही थी। एक भाड़ी के पास पगड्ड 


डी पर बहुत से 
कांटे पड़े थे । 


+हला युवक छलांग लगाकर कांठों को पार कर गया। 
इंसरा युवक पगडंडी छोड़ किनारे से निकलकर उनके पार 
लेकिन तीसरा रुक गया श्रौर उसने उन कांठों को 


डाला श्रौर तब ग्रागे बढ़ा । शेष दो ने उससे कह 


हो गया। 
बीनकर भाड़ी में 
! कि यह क्‍या करते 


हो ? रात बढ़ रही है भ्रौर हमें शीघ्र ही वन के पार हो जाना है। 


पह हंसा श्रौर बोला “इसलिए इन्हे दूर करता हूं कि रात उतरने 
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को है और हमारे बाद जो भो इस राह पर आयेगा उसे हे कप 
नहीं पड़ सकेंगे । वे यह बात करते ही थे कि ्् आचाये कि 
बाहर आ गये । वे भाड़ी में छिपे थे । और उन्होंने ज युवक ; कर 
“मेरे बेटे, तू जा। तू धर्म को परीक्षा में भी उत्तीर्ण हो गया है। है र 
दोष दो युवकों को लेकर वे गुरुकुल वापस लौट गये । उनकी धर्म को 
शिक्षा अभी पूरी नहीं हुई थी । 


जीवन की क्‍या परीक्षा है सिवाय जीवन के ? और धर्म तो जीवन 


हो है। 


इसलिए जो मात्र परीक्षाये पास करके समभते हैं कि वे शिक्षित 
हो गये--वे भूल में हैं । 


वस्तुतः तो जहां परीक्षाये समाप्त होती हैं, वहीं अ्रसलो शिक्षा द 


छुरू होतो है क्योंकि वहीं जीवन शुरू होता है। 
फिर धर्म की शिक्षा के लिए हम क्‍या करे ? 


धर्म का बीज तो प्रत्येक में है । क्योंकि सत्य प्रत्येक में है------ 
| जोवन प्रत्येक में है। इस बीज के विकास के लिए अ्रवसर जुटाने 
हैं------और उसके विकास-पथ की बाधायें दूर करनी है । यह हो सके 
तो फिर बीज तो स्त्रयं अपनी शक्ति से --अ्रपनी जीवन्तता से 
अ्रंकुर बन जाता है। उसे अंकुर बनाना थोड़े ही पड़ता हैं । और श्रंकुर 
पौधा बन जाता हैं। और पौधा पत्तों से, फूलों श्रे, फलों से भर जाता 


है। हम सिफफ अवसर जुटा देते हैं श्रौर फिर शेष सब अपने श्राप हो 
जाता है। 
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और उस बीज के विकास ये ते 
ज के विकास-पथ की बाधायें दूर कर सकते हैं । 


इस श्रवसर जुटाने में त्वीन तत्त्व बड़े महत्त्वपुर्ण हैं । 


पहला तत्त्व तो है साहस, व्यक्ति में ग्रदम्य साहस चाहिए। सत्य 
की खोज में या परमात्मा के आ्रारोहण में साहस अत्यंत प्राथमिक है। 
हिमालय चढ़ने में या प्रशांत की गहराइयों में जाने के लिए जो साहस 
चाहिए परमात्मा की खोज में उससे भी बड़े और गहरे साहस की जरूरत 


है | क्योंकि न तो उससे ऊंचा कोई शिखर है और न उससे गहरा कोई 
सागर है। 


लेकिन, तथाकथित धा्िक व्यक्ति साहसी नहीं होते हैं । वस्तुतः 
उनकी धामिकता उनकी भीरुता का ही आबरण होती है। उनके धर्म 
 श्रौर उनके भगवान के पीछे उतका भय हो होता है। और में कहना 


चाहता हूं कि भयभीत चित्त कभी धा्िक हो हो नहीं सकता है। क्योंकि 
ग्रभय तो धर्म का प्राण है । 


साहस ग्राता है श्रभय से । इसलिए पहली बात, भय न सिखायें 
“+- किसी भो भांति का भय न सिखायें गौर दूसरी बात: अभय में 
दीक्षा दें ! ग्राह । अभय कंप्ी शक्ति है अभय कसी दीप्ति है-- 


““:अ्रभय कंसा तेज है? भ्रभय की चट्टान पर ही तो धर्म का भवन 
खड़ा होता है । 
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का ही शोषण करते रहे हैं । 
। नहीं हो पाया है। भय 
हैं ? और बन भी जावें तो वे कितनी देर 


रह कक के हँ € “जय 
>.।९ ८5 ७- ॥ १ ऐ 
3० 
न 
को रत पर भा कट। बच 
!% ८८] श्‌ 
५ ० खजट 
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में मंदिरों में, मस्जिदों में, गिरजा में जाकर देखता हूं तो पाता हूं 
| हुये लोग इकट॒छे हैं । उतकी प्रा्थनायें उनके भय के 


है क्योंकि तब वह ज्यादा भयभीत होता है। 
दमी भगवान की तरफ भागता है क्‍योंकि तब नजदीक ग्राती 
[त भ करती है । मंदिरों में जाकर देखिये-----चर्चों 
वोजिये, वहां आपको ऐसे व्यक्ति ही दिखाई पडेंगे जो किया 
तो मर गये हैं या मरने के कर हैं.। ६ 


सा भय हमें नहीं सिखाना है। सिखाना है श्रभय, और तभी 
मे जीविता का हो सकता है । 


श्रभय सिखाने में भय क्या है ? 
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गिर करना ही बुरा है। 


हा 


में तो भ्रभय को उस सीमा तक लाने के लिये 

परमात्मा को भी भ्रस्वीकार किया जा सके भिस्े कि हम नहीं जानते 
ए्‌ ९ ' 

हैं। भ्रसत्य का ग्रस्वीकार जहां नहीं है, वहां ग्रभय ही नहीं है। और 


जहां अ्रसत्य का का अस्वीकार नहीं है, वहां सत्य की खोज भी कंसे हो 
सकती है? 


ही उत्मुक हूं कि 


प्रभय से आई नास्तिकता को मेँ प्रास्तिकता का ही दुसरा पहलु 
कहता हूं। 

ऐसी नास्तिकता सच्ची आस्तिकता की ग्रनिवाय॑ सीढीं बनती है । 

जो व्यक्ति नास्तिक ही नहीं बन सकता वह आस्तिक भी कंसे 
बनेगा ? श्रास्तिकता तो नास्तिकता से बहुत कठिन है । 


श्रौर जो नास्तिक होने से भयभीत है, उसको आस्तिकता भी 
भूठी ही होगी । वह नास्तिक न हो जाये, इसी भय से हो आस्तिक होता 
है । ऐसी आ्रास्तिकता का मुल्य हो क्या हो सकता है ? ह 


में भय पर ग्राधारित आस्तिकता से ग्रभय पर प्रतिष्ठित नास्ति- 

कता का ही श्रादर करता हैँ, क्योंकि, जहां भय है, वहां धर्म कभी भी 

नहीं हो सकता है और जहां ग्रभय है, वहां धर्म का द्वार है । 
*. -. गअ्रभय से जन्मी नास्तिकता से गुजरना एक आनंद है, एक अनुभव 
है । उससे आत्मा निश्चित ही बलवान होती है। 

और जो नास्तिक होने के पहले ही झास्तिक हो जाता है, उसकी 
तकता इसीलिए झूठी होती है क्योंकि उसके भीतर का नास्तिक सदा 
लिए ही भीतर छिपा रह जाता है 
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लेकिन जो अपने नास्तिक को जी लेता है वह उसका श्रतिक्रमण 
भी कर जाता है और उससे मुक्त भी हो जाता ३] 


तास्तिकता का अर्थ है भ्रस्वीका र का काल | यदि समाज ईइवर 
और धर्म विरोधी है, तो इसके भ्रस्वीकार से गुजरना भी नास्तिकता है। 
स्वीकृत और माने हुये के ग्रस्वीकार से गुजरना नास्तिकता है। व्यक्तित्व 
की प्रौद़्ता के लिए यह काल अत्यन्त मुल्यवान और लाभप्रद है। जो 
इससे नहीं गुजरता है, वह सदा के लिए अप्रोढ़ रह जाता है । 


यह (गुजरना) साहस और अभय से ही हो सकता है । 


आर सबसे बड़ा साहस क्‍या है? सबसे बड़ा साहस है भूुठे ज्ञान 

को अस्त्रीकार करने का साहस । यदि आ्लापको ज्ञात नहीं है कि ईश्वर है 

तो मानने को राजी मत होना । चाहे कोई कितना ही भ्रुकाये, स्त्र्ग जाने 

व प्रलोभन दे या नक॑ जाने के भय से भयभीत करे, तो भी उसे मानने 

को राजी मत होना जो कि श्रापको ज्ञात नहीं है। स्वर्ग खोने या नरक 

जाने को राजी हो जाना अच्छा है लेकिन भयभीत होना श्रच्छा नहीं । 

और जिसमें इतना साहस होता है, वही श्रौर केवल वही सत्य की खोजने 

| में समर्थ हो पाता है । भयभीत चित्त कर ही कया सकता है? वह तो 
क भ्रपने भय के कारण ही कुछ भी मानने को राजी हो जाता है। ग्रास्तिक 


समाज में वह श्रास्तिक हो जाता है। और सोवियत रूस में हो, तो 


नास्तिक हो जाता है | वह तो समाज का एक मृत श्रंग ही होता है। 
वह जीवन्त व्यक्ति नहीं होता है । क्योंकि व्यक्तित्व में जीवन्तक्ञा तो 
केवल ग्रभय से हो ग्राती है । 
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में तो आत्मा 


पक हा कल ही मुझे मिले थे। वे कहने लगे: “ 
की अ्रमरता में विश्वास करता 2८ | 
203 का भय लिखा हुमा था! के उनसे कहा: 
कहीं मृत्यु के भय के कारण ही तो नहीं है? क्योंकि जो 
भयभीत हैं, उन्हें नह जानकर बड़ी सांतवना मिलतो है कि 
है ।” यह सुन वे कुछ परेशान हो श्राये और पुछने लगे थे 
श्रमर नहीं है ? मेने कहा: “नहीं । यह 


से 
“यह विश्वास 
लोग मृत्यु से 
आत्मा ग्रमर 


ओर उनके चेहरे पर सब तरह 


कि क्या आत्मा 

सवाल नहीं है। आत्मा की ग्रमरता 
न अभ्रमरता का सवाल नहीं है। सवाल यह है कि जो मृत्यु से भयभीत है 
बंया वह ग्रात्मा को खोज या जान सकता है ? सत्य की खोज के लिए 
श्रभय ग्रत्यंत ग्रावद्यक है। 


यही में आपसे भी कहना चाहता हूं । जो व्यक्ति मृत्यु से जितना 
भयभीत होता है, वह ग्रात्मा की अमरता में उतना ही विश्वास करने 
लगब्बा है । इस विश्वास का अनुपात और तीजत्रता उत्तनी ही होती है 
जितना कि उसका भय होता है । और ऐसा व्यक्ति क्या जीवन के सत्य 
के प्रति श्रांखें खोलने को राजी हो सकता है ? 


सत्य का मार्ग ग्रभय के ग्रतिरिक्त और कहीं से भी नहीं जाता है। 


श्रात्मा अमत्यं है, यह भयभीत चित्त का विश्वास नहीं, वरन्‌ 
पूर्ण श्रभय चेतना का साक्षात्कार है। 


भयभीत चित्त सत्य नहीं, सुरक्षा चाहता है। 


भयभीत चित्त सत्य नहीं, संतोष चाहता है। 
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और तब जो घारणा भी सुरक्षा और संतोष देती स्ाजुम पड़ती 
है, वह उसे ही पकड़ लेता है. 


और धारणायें---------कीरौ मान्यतायें----........ 
विव्वास भी क्या सुरक्षा दे सकते हैं, संतोष दे सकते हैं ? 

सत्य के अतिरिक्त औ्लर कोई सुरक्षा नहीं है। संतोष नहीं है, 
शांति नहीं है । 

और सत्य को पाने के लिये जरूरी है कि चित्त रंगे सुरक्षाओं 


और संतोषों को छोड़ते का साहस कर सके। इसलिये साहस को में 
सबसे बड़ा धामिक गुण कहता हूं । 

एक धर्मगुरु कुछ बच्चों को साहस के संबंध में समभा रहा था। 
बच्चों ने कहा : “कोई उदाहरण दें।” वह धर्मंगुरु बोला: “मान 
लो, एक पहाड़ी सराय के एक ही कमरे में १२ बच्चे ठहरे हुए हैं । 
रात्रि बहुत सर्द है। और जब वे दिनभर की यात्रा के बाद थके-मांदें 
सोने जाते हैं, तो ११ बच्चे त्तो कम्बल ओढ़कर अपने-श्रपने बिस्तर में 
घुस जाते हैं । लेकिन एक लड़का उस सर्द रात्रि -में भी दिवसांत को 
श्रुपन्ती प्रार्थदा करने को कमरे के एक कोने में घुटने ठेकुकर बैठ जाता 
है । इसे में साहस कहता हूं । क्या यह साहस नहीं है ?” श्ौर तभी 
एक बच्चा उठा श्रौर उसने कहा : “मान लें, एक सराय में १२ पांदरी 
ठहरे हुए हैं । ११ पादरी रात्रि में सोने के पहले घुटने टेककर प्रार्थना 
करने बैठ गये हैं । लेकिन एक पादरी कम्बब श्रोढ़कर श्रपने बिस्तर धर 


सो जाता है ! क्या यह भी साहस ऋढ्ढीं है ?”' 


६६ 


झ्क्शन नहीं जानता कि उस पादरी पर फिर क्‍या भुजरी----या 
उसने क्प्रा कहकर उन बच्चों से अ्रपनी जान छुड़ाई। लेकिन एक बात 
में ग्रवर्प ही जानता हूं कि स्त्रयं होने की शक्ति का नाम ही सोहस है। 


# 


भीड़ से मुक्त व्यक्ति होने की क्षमता का नाम ही साहस है। 
व्यक्ति को व्यक्ति बना देना ही उसे साहस देना है । 
साहस स्वयं पर विश्वास है। 
साहस गआात्मविद्वास है । 


और साहस के साथ सिखायें-विवेक--------------जागरूकता । 


धम--------शिक्षा में वह दूसरा महंत्त्वपुरा तत्त्व है । 


विवेक न हो तो साहस खतरनाक भो हो सकता है। फिर वह 
आत्मविश्वास ने होकर विक्षिप्त अहंकार भी हो सकता है । 


साहस शरक्ति है । विवेक आंख है । साहस चलाता है। विवेक 
देखता है । 


सुनी है न वह अंधे और लंगड़ै को कहाती । जंगल में लग गई 
थी ग्राग । और एक अंधे और लंगड़े को भागकर अपना जोवन बचाना 
था । अ्ंथा भाग सकता था । लेकित्त देख नहीं सकता था। और आग 
लगे जंगल में बिता आंखों के भाजने का मृत्यु के अतिरिक्त और क्या अर्थ 
था ? लंगड़ा देख सक्रता था, लेकिन भाग नहों सकता था। और ब्रिना 
पैरों के देखने वाली श्रौँखों का मुल्य हो क्या था ? और तभी उन्हें एक 


तरकीब सुभी और वे दोनों मृद्यु से बंच सके । क्‍यां थी उदकी तरकीब ? 
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बहुत सरल----+ कदम सीधी । अंधे ने लंगड़े को अपने कंधे पर 
बैठा लिया था । 

वह कथा अंधे और लंगड़े की नहीों---7-77सोहस और विवेक 
की हो कथा है । 

अज्ञान के अग्नि लगे जंगल से जीवन को बचाना है, तो साहस 
के कंधों पर विवेक को बैठाना जरूरी है । 

साधारणतः मनुष्य मुच्छित ही जीता है | जेसे वह एक नींद में 
हो। यह नींद स्व-विस्मरण कौ है । स्व-स्मरण से--+रस्वयं 
के प्रति सचेतन श्रौर जागरूक होने से वह नींद टूटती है और विवेक का 
जन्म होता है । 

स्उ-स्मरण, स्व्रयं के प्रति सम्यक्‌ स्मृति--------श्रात्मबोध की 
दिश्ञा में बच्चों को शिक्षित किया जा सकता है । 


चेतना का तीर सामान्यतः: बाहर की ओर है । वह जो स्व्रयं के 
बाहर है उसके प्रति ही केवल हम जागृत हैं, इस तोर को स्त्रयं की ओर 


भी किया जा सकता है । तब्र जिसका बोब है, वही हमारी सत्ता है। 


श्रौर उसके बोव के साथ ही वह घटना घटित होती है, जो कि अंधेरे के 


निद्षित जीवन से चेतन्य के जागृत जीवन में ले जाती है। 


लेकिन धर्म के नाम पर जो प्रार्यनायें श्र भजन की्तिनादि 


चलत हू, व स्र-स्मरण तो नहीं, उल्टे श्रार्त्मा.स्म्रति लाते हैं । उनका' 


सुख निद्रा श्रौर बेहोशी का सुख है । वे सब्र मानसिक मादकतायें हैं । 
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०; (३ जे द्य 
में ,नद्रा, बेहोशी या तद्ा में नटों, वरन्‌ परि 


हि । पूर्ण होश और 
जागृति को ही धर्म की साधना कहता हूं । 


इस होश के लिये डिद्यापी5 भूमिका और अवसर बन सकते हैं । 


शरीर के तल पर, मन के तल पर और आत्मा के तल पर 
जागरूकता सिखाई ज सकती है। 


प्रत्येक कार्य को सतत्‌ होश से करने की विधि क्रमशः जीवन को 
चेतना से भर देती है । 


और प्रत्येक मानसिक प्रक्रिया के प्रति सचेत और साक्षी रहने 
की साधना चित्त को श्रपुर्व रूप से जागृत करने वाली है । 

और, प्रतिपल उसका भी बोध जो कि में हूं, अ्रन्त में आत्म- 
जागरण बन जाता है । 

ग्रौर तीसरा सूत्र है : मोन । 

शब्द---->-शब्द और शब्द चित्त को बहुत अशांति और 


तनाव से भर देते हैं। विचार, विचार और विचार और---->>मत 
सारा विश्राम खो देता है । 


मोन का अर्थ है : मन का विश्वाम । 

मौन को जानने और जीने से ही मन सदा ताजा और युवा बना 
रहता है । 

और मौत में--------पुर्णा मौन में ही चित्त एक दपण बन 
जाता है जिसमें कि सत्य प्रतिफलित होता है। 
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अशांत चित्त तो जान ही क्या सकता है ? 

वह तो खोज ही क्या सकता हैं ? वह तो स्त्रय॑ में ही इस भाँति 
उलभ जाता है कि किप्ती और दिशा में उन्दुख ही नहीं हो सकता है। 

सत्य के लिये तो चाहिये गहरी शांति, समग्र मौत, निविवार 
चित्त की पूर्ण विश्राम स्थिति । ऐसी चित्तरशा का नाम हो ध्यान है । 

बच्चों को चित्त विश्वाम की दिशा में ग्रग्सर किया जा सकता है। 

छित्त विश्राम का आधारभूत नियम है : चित्त को समग्ररूप से 
शिथिल और मुक्त छोड़ देना । जसे कोई नदीं में बहता हो----तैरता 
नहीं, बहता हो----------ऐसे ही चित्त वों लहरों पर बहँना, बसे 
बहना॥ तरना जरा भी नहीं, ऐसा प्रयासरेहित प्रयास उस शांति में ले 
जाता है जिससे कि मनुष्य बिल्कुल ही अ्परिचित है। 

जीवन में जो भी अर्थ और आनन्द छिला है वह सब इस शांति 
में प्रगण हो जाता है । 

आर जीवन में जो भी सत्य है, वह उपलब्ध हो जाता है । 

दस्दुत: तो वह उपलब्ध हो था लेकिन श्रशांति में दिखाई नहों 
पड़ता था और शांति में श्रनावृत्त होकर स्वयं के समक्ष ग्रा जाता हैं । 


धर्म को शिक्षा साहस्न, विवेक और शांति की शिक्षा है । 


धर्म को शिक्षा श्रभय, जागरूकता आ्रौर निविचार मौन की 
शिक्षा है। 


॥. श्रौर, ऐसी शिक्षा निब्चय ही एक्र नयी मतुष्पता की आवारशिला 
॥ 3 
| बन सकती है । 


में ग्राशा करता हूं कि मेंने जो कहा है उप्त पर आप सोचेंगे। 
मेरी बातें मात नहीं लेता है उन पर चिन्तत और मनन करता है। उन 
पर निष्पक्ष विचार करना है | और उन्हें प्रयोग की कमौटी पर कसकर 
देखना है। सत्य तो हर अ्रग्ति परीक्षा से और भी स्त्रण॑ होकर बाहर 
निकल आता है । 
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